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॥ श्रीराधासर्वेश्वरो वियजते ॥ 


अनन्त श्रीविभूषित जगद्गुरु श्रीनिम्बार्काचार्यपीठा धी श्वर 
श्रीराधासर्वेश्वरशरणदेवाचार्य श्री “श्रीजी'' महाराज 
की 
आशीर्वादात्मक मङ्गलकामना 


पुण्यश्छोक महापुरुषों का जीवन 
तपोमय होता है 


भारतवर्ष की परम पवित्र धरा पर समय-समय पर विशिष्ट महापुरुषों 
का पावन दर्शन प्राप्त होता है और उनकी उत्तम जीवनचर्या से महनीय 
प्रेरणा मिलती है जिससे उत्तम मानवमात्र सन्मार्ग की ओर अग्रसर होते हैं। 

ऐसे ही उत्तमश्लोक तपोमय स्वरूप महामनीषी व्याकरण एवं 
न्याय वेदान्त दर्शन के उत्कृष्ट परम विद्वृद्वरेण्य पण्डितप्रवर श्रीवैष्णवदासजी 
शास्त्री थे। आपका विहार के सारन (छपरा) जनपद में कान्यकुञ्जीय 
उत्तम विप्रवंशीय कुल में जन्म हुआ । आप अपने निवास स्थान पर रहते 
हुए विद्याध्यन में रत थे। कालान्तर में आप काशी (वाराणसी) जाकर 
दर्शन शास्त्र के प्रख्यात उद्धट विद्वान्‌ पं ० श्रीकाशीनाथजी शास्त्री से न्याय 
वेदान्त दर्शन शास्त्र का गहन अध्ययन किया। वाराणसी (काशी) में ही 
निम्बार्क सम्प्रदाय के अनुयायी महात्मा श्रीमहावीरदासजी जो विहार के 
छपरा के ही निवासी थे उन्हीं से आपने वैष्णवी दीक्षा प्राप्त की और अपने 
अध्ययन काल को पूर्णकर विहार के ही कोयलादेवा में निम्बार्क सम्प्रदाय 
के प्रसिद्ध स्थान के महन्त श्रीव्रजमोहनशरणदेवजी के यहाँ मथुरा (उ० 
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प्र०) विश्रामघाट के निकटवर्ती श्रीराधाकान्त मन्दिर में भी कुछ दिन 
पर्यन्त निवास किया। आपके गुरुवर्य श्रीमहावीरदासजी भरतपुर (राजस्थान) 
के किला में श्रीविहारीजी का मन्दिर है वहाँ श्रीवैष्णवदासजी शास्त्री 
समय-समय पर निवास करते थे और वि० सं० १६६४ में हमारे श्रीगुरुवर्य 
अनन्त श्रीविभूषित जगद्गुरु निम्बार्काचार्यपीठाधीश्वर श्रीबालकृष्णशरण - 
देवाचार्य श्री श्रीजी महाराज अ० भा० जगदगुरु श्रीनिम्बार्काचार्यपीठ, 
निम्बार्कतीर्थ-सलेमाबाद, पुष्करक्षेत्र, किशनगढ जि० अजमेर ( राज०) 
का श्रीवृन्दावन कुम्भावसर पर पधारना हुआ। तब आपश्री की आज्ञानुसार 
श्रीनिम्बार्क भगवान्‌ की तपस्थली निम्बग्राम (नीमगाँव) गोवर्धन (उ० 
प्र०) में श्रीभगवत्सेवार्थ श्रीशास्त्रीजी वहाँ कतिपय वर्ष पर्यन्त निवास 
किया। उन्हीं दिनों वे श्रीनिम्बार्काचार्यपीठ भी आया-जाया करते थे। और 
श्रीभगवन्निम्बार्काचार्य के जयन्ती महोत्सव नीमगाँव में सम्पन्न कर और 
यहाँ आचार्यपीठ आकर महाराजश्री के सेवा में महोत्सव की प्रसादी 
पंजीरी समर्पित करते और यहाँ अनेक दिन निवास भी करते, अपनी 
वृद्धावस्था में भी आपने अनेक ग्रन्थों का प्रणयन किया जिनमें से कतिपय 
ग्रन्थ इस प्रकार है। यथा-- 

१. वेदान्त पदार्थ परिचय 

२. वैष्ण धर्म विवचेना 

३. श्रीमद्धभगवद्दीता पर निम्बार्कमत प्रकाशिका टीका 

४. ब्रह्मसूत्र पर श्रीनिम्बार्क भाष्य चतुःसूत्री श्रुत्यर्थ संग्रह 

५. श्रीहंसवल्ली 

६. वैष्णव संस्कार कौस्तुभ 

७. द्वैताद्वैत कुचोद्कुठार 

आदि ग्रन्थों का प्रणयन किया। प्रस्तुत ग्रन्थ सिद्धान्त 
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मन्दाकिनी की आपने रचना कर श्रीनिम्बार्क सम्प्रदाय की अनुपम सेवा 
की है। इसी सिद्धान्त मन्दाकिनी ग्रन्थ का विद्ठद्वरेण्य श्रीरमाकान्तजी 
व्याकरणाचार्य ने हिन्दी भाषायुवाद कर जो सेवा की है वह परम स्पृहणीय 
है। उपर्युक्त कतिपय ग्रन्थ पुनरावृति के रूप में यहाँ आचार्यपीठ से प्रकाशित 
किये गये है। इनके दो ग्रन्थ १. द्वैताद्वैत कुचोद्कुठार २. वैष्णव धर्म 
विवेचना ३. ब्रह्मसूत्र पर श्रीनिम्बार्क भाष्य चतुःसूत्रीश्रुत्यर्थ संग्रह अनुपलब्ध 
है। श्रीमद्धभगवद्गीता पर निम्बार्क मत प्रकाशिका टीका आपने की है। 
जिसका प्रकाशन अ० भा० श्रीनिम्बार्काचार्यपीठ द्वारा सञ्चालित श्रीसर्वेश्वर 
प्रेस, श्री श्रीजी की बडी कुञ्ज, वृन्दावन से प्रकाशित की जा चुकी है। 
उस श्रीमद्धभगवद्गीता में जो शास्त्रीजी का परिचय दिया गया है। वह परम 
पठनीय है। 

बिहार दरभज्ञा क्षेत्रान्तर्गत ' ढङ्गा हरिपुर ग्राम वास्तव्य विद्वद्वरेण्य 
पं० श्रीभागीरथजी झा न्याय वेदान्ताचार्य जिन्होंने द्वैताद्वैत विवेक, युग्मतत्त्व 
समीक्षा, भगवद्‌ तत्त्व सुधानिधि, ग्रन्थों के प्रणयन पूर्वक उपनिषद्‌ त्रयी, 
पर आपने व्याख्या लिखी है। और ये सभी ग्रन्थ विद्ठज्जनो के लिए 
अनुशीलनीय है तथा ये पं० श्रीवैष्णवदासजी शास्त्री के ही कृपापात्र शिष्य 
थे। 


मिति-श्रावण शुक्ल ३ शुक्रवार 
झूलनोत्सव 
वि० सं० २०७० 
दिनांक ६/८/२०१३ 


- -श्रीराधासर्वेश्वरशरणदेवाचार्य 
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अथ भूमिका 


इह खलु लोक सृष्ट्यारम्भे भगवान्सर्वेश्वरो हंसरूपेणावतीर्यपूर्वसृष्टी 
वेदेस्थितान्निवृत्तिधर्मान्‌ स्वशिष्येभ्यः सनकादिभ्यश्चोपदिष्टवान्‌। अथ 
तान्सनत्कुमारः स्वशिष्याय नारदोपदिष्टवान्‌, नारदः सुदर्शनावताराय 
निम्बार्काय दत्तवान्‌। हंसमारभ्य नारदत आचार्य्या: शिष्ययोग्यतामा कलय्य 
स्वसत्यसंकल्पेनैवोपदिष्टवन्तः | निम्बार्कस्तु जीवानां द्वार चतुर्थचरणतः 
शक्ति हासं संलक्ष्य वाक्यरचनया पूर्वोक्तवृत्तिधर्माञ्छिष्येभ्यश्चोपदिष्टवान्‌ । 
तानि वाक्यानि रहस्यषोडशी वेदान्तकामधेनु भाष्यादीनि भुवि प्रसिद्धानि 
सन्ति। अथ शंखावतारः तच्छिष्यः श्रीनिवासाचार्य्यः तस्य शिष्य पुरुषोत्तमा- 
चार्य्यश्चामी निम्बार्कस्याभिप्रायं स्वस्वभाष्यादिद्वारा प्रकटी कृतवन्तौ तथापि 
काठिन्यस्य निवृत्ति न॑ जातातत्पश्चात्‌ निम्बार्काचार्या अस्य सम्प्रदायस्य 
रक्षका अन्यविद्वांसश्चैतद्विषयक बहून्‌ ग्रन्थान्कृतवन्तः। क्रमशोविद्यायाः 
सम्प्रति हांस संलक्ष्य जीवानां वेदान्तपदार्थ बोधार्थ मयासटीक सिद्धान्त- 
मन्दाकिनी नामक ग्रन्थो निर्मितः स च १६८६ विक्रमाद्वे भाद्रमासि पूर्णतां 
जातः । को इलादेवास्थान महन्तस्य श्रीब्रजमोहनशरणदेवस्यैतादृश ग्रन्थ - 
निर्माण अत्युत्कण्ठा माकलय्य रचनायां प्रवृत्तः । भोक्ता भोग्यं प्रेरितारं च 
मत्वा सर्व प्रोक्तं त्रिविधं ब्रह्ममेतत्‌। श्वेता अ० १। श्रु०१२॥ भोक्ता 
जीवश्चित्पदार्थः, भोग्यं अचेतनोऽचित्पदार्थः । प्रेरितारं भोक्त भोग्यो र्नियन्ता 
भोक्त भोग्ययो: कर्ता सर्वेश्वरः । एततूत्रिविधं ब्रह्मप्रोक्तम्‌ । श्रीनिम्बार्कस्य- 
सिद्धान्ते, चिदचिद्‌ब्रह्मेति तत्त्वत्रयं प्रसिद्धम्‌। तत्र चित्पदार्थश्चाष्टविधः, 
मुक्तवद्वभेदेन द्विविधः, मुक्तोऽपि मुक्तनित्यमुक्तभेदेन द्विविधः, मुक्तश्च 
स्वस्वरूपप्राप्तपरस्वरूपप्राप्त भेदेन द्विविधः, नित्यमुक्तोऽपि अन्तरङ्ग बाह्य 
भेदेन द्विविधः, बद्धोऽपि मुमुक्षुनुभुक्षु भेदेन द्विविधः, मुमुक्षुरपि स्वस्वरूपे - 
क्षुकपरस्वरूपेक्षुकभेदेन द्विविधः, बुभुक्षुरपि भाविश्रेयस्काम केवलविष- 
यानन्दि भेदेन द्विविधः | अचित्पदार्थः प्राकृताप्राकृत काल भेदेन त्रिविधः । 
प्राकृतंचाव्यक्त प्रधानम्‌। तस्य कार्य्यं महत्तत्त्वं तत्कार्य्यं तस्य कार्य 
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शब्दस्पर्श रूपरसगन्धपञ्चतन्मात्रं मनसा सह पश्चज्ञानेन्द्रियं च। मनोऽपि 
ज्ञानेन्द्रियम्‌, तेनाहं सुखीदुःखी त्यादिज्ञानं जन्यते। पञ्चतन्मात्रस्य कार्याणि 
पञ्चभूतानि। शब्दतन्मात्रस्य कार्य्य-माकाशं, स्पर्शतन्मात्रस्य कार्य्य वायु 
रित्यनुसंधेयम्‌। वायुविभागः प्राणः स च समानोद्यानापानव्यान नागकूर्म- 
वराहदेवदत्त धनञ्जय भेदेनानेकः। एतेषां समुदायो हि शरीरं तच्च द्विविधं 
स्थूलं सूक्ष्मं च। स्थूलशरीरे पृथिवीभागो भूयः, सूक्ष्मशरीरे सर्वे समभागाः 
तेन सूक्ष्मशरीर मदृश्यं भवति | कर्माधीनस्य स्थूलशरीरं नाना भवति चेतनस्य 
प्रत्येकस्य सूक्ष्मशरीर मेकैक मस्ति। स्थूलशरीरं जायते विनश्यते सूक्ष्मशरीरं 
मोक्षपर्य्यन्तं तिष्ठति मोक्षकाले विरजानदीस्मर्शन पृथक्‌ प्रभूय तिष्ठति प्राकृत 
प्रलये स्वकारणे लयो भवति | एवमिद्रादि देवतां शरीरमनुसन्धेयम्‌ । स्थूल - 
शरीरेण कृतस्य कर्मणः फलं स्वर्गे वा नरके सूक्ष्मशरीरेण लभ्यते ऽवशिष्ट- 
मिहस्थूलशरीरे। इत्यचिद्विभागः । अप्राकृतं दिव्यब्रह्मलोकः। तत्र शब्द- 
स्पर्शरूपरसगन्धव्योम वायु तेज जलभूम्यादयः सर्वे दिव्या सन्ति। अप्राकृतं 
नित्यमुक्तानां च जीवानां भोगस्थानं, संसारे वद्धानां जीवानां प्राकृतं भोगस्थानं 
भोग्यसाधनं भोग्यं बन्धनं च भवति। पृथिव्यादिरूपेण प्राकृतं भोग्यस्थानं , 
शरीररूपेण भोग्यसाधनं शुभाशुभकर्म रूपेण बन्धनं च। कालस्वरूपो - 
ऽचित्पदार्थः प्राकृत भोगानां निमित्तकारणम्‌। कालमाश्रित्य बद्धजीवानां 
शुभाशुभकर्मणो भोग्यव्यवहारो भवति। इदानीमहं सुखी तदानीमहं 
दुःखीत्यादि। महाकालस्य कार्य्य क्षणादिकालः | चेतनानां भोग्यसहकारी 
न महाकालः किन्तु खंडकालः। प्राकृते न सह कालस्य संयोग सम्बन्धः । 
अनादि भगवान्कालो नान्तो ऽस्य द्विज विद्यते। न सोऽस्ति प्रत्ययो लोके 
यत्र कालो न भाषते, इति पराशरवचनात्कालस्य प्राकृतमात्रे सम्बन्धः | 
कला मुहुर्तादि मयश्च कालो न यद्विभूतेः परिणामहेतुः । यद्विभूतेः दिव्यविभूते 
ब्रह्मलोकस्याप्राकृताचित्पदार्थस्य परिणाम-हेतुः तस्य परिणामाभावान्नाप्रकृते 
कालस्य सम्बन्ध इत्यर्थः । तृतीयो नियन्तृ प्रेरितृपदार्थश्च रामनारायण वासुदेव 
ब्रह्मशब्दाभिधेय कृष्ण एव। स च प्रेरितृपदार्थश्च रामनारायण वासुदेव 
ब्रह्मशब्दाभि-धेय कृष्ण एव। स च देशकालसंबन्धशून्य अत एव व्यापक: | 
भोक्तु भोग्य प्रेरि तृतत्वत्रयं नित्यम्‌। ऊर्ध्वमूल मवाकू शाख एषोऽश्वत्थः 
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सनातनः। कठ० अ० २। व० ६। श्रु० १॥ अश्वत्थः संसाररूपः तादृश 
वृक्षः सनातनो नित्यः | इत्यादिना भोक्त भोग्ययो नित्यत्वं सिद्धयति | प्रेरितरि 
तु नित्यत्वं बहुभि निर्विवाद सिद्धम्‌। शुभाशुभकर्मरूप भोक्तपदार्थस्य बन्धनम्‌। 
तच्च चित्पदार्थस्य धर्मभूतज्ञानस्यावरणं, यथा घटे स्थितदीपस्य वहिः 
प्रकाशो नस्याद्भस्ममना छन्नवह्लेः प्रकाशो हि तिरोहितः तथा तस्य धर्मभूतज्ञान 
मावृतम्‌। शुभकर्मणा स्वर्गादिप्राप्ति रिहोत्तमकुले जन्म च। अशुभकर्मणा 
नरकप्राप्तिःश्वशूकरादि योनौ जन्म च। दुःखं तु कर्मभ्यां भवति। घटीय 
यन्त्रवद्‌ भ्राम्य माणे चेतने भोक्तरिजन्मकाले मधुसुदनस्य प्रेरितुः 
कदाचित्कृपादृष्टिः पतति तदा भोक्तुर्जीवस्य कर्म बन्धन निवृत्यर्थं चिन्ता 
भवेत्‌। अथ च को मेजन्ममरणप्रयोज्यदुःखस्य निवर्तकः केन साधनेन 
निवर्वते। इति वितर्कयन्‌ अन्तर्यामिणा सर्वेश्चवरेण प्रेरितो गुरुशरण 
मनुगच्छति। तत्र श्रद्धया गुरुमाराध्य बन्धननिवृति साधनं लभते, तच्च 
साधनं मन्त्रोपदेशः तद्वारेणनिष्काम ब्रह्मणोऽर्चा, आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः 
श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः | वृ० अ० ४। ब्रा० ५ ।श्रु० ६॥ इत्यादिना 
श्रवण मनन ध्यानदर्शनं च लभते ततो हि पराभक्तिः ततो ऽर्चिरादिमार्गण 
विरजातटे शुभाशुभवन्धनस्य निवृत्तिः ततो भगवद्धापापत्ति मोक्ष: । कमै 
बन्धनं नाज्ञानरूपं बन्धनम्‌ । अज्ञानस्य तु अशुभकर्मणः कार्यत्वात्‌। अविद्यया 
मृत्यु तीर्त्वा विद्यया ऽमृतमश्नुते। ईशा० श्रु०११॥ अविद्यया कर्मणा मृत्युं 
तीर्त्वा अन्तःकरण शुद्धेन संसार सम्बन्धं त्यक्त्वा विद्यया ब्रह्मदर्शन रूपज्ञानेन 
अमृतं मोक्षं अश्नुते लभते। अत्र अविद्याशब्दो हि कर्मपरः। अविद्या 
कर्मसंज्ञा ऽन्या, इति बौधायनश्च। एतदभिप्रायेण भगवान्निम्बार्कः, वेदान्त 
कामधेनौ, प्रथमतः, ज्ञानस्वरूपं चेति, शलोकेन भोक्तु जीवस्य स्वरूपं 
निर्दिष्टवान्‌। २ अनादि माया परियुक्तरूप मित्यनेन, भोक्तु बन्धनं प्रोक्तवान्‌। 
अप्राकृतं प्राकृतरूपकं च कालस्वरूप मित्यनेन, प्राकृतपदार्थो भोक्तुर्बन्धन- 
सामग्री भोग्यं निर्दिष्टवान्‌। अप्राकृतेन-बन्धन निवृत्तिः,पश्चान्मुक्तप्रापति स्थानं 
जगाद। कालशब्देन बन्धन सहकारिण मुक्तवान्‌। स्वभावतोपास्तसमस्तदोष 
मशेषकल्याण गुणैक राशि मित्यनेन भोक्तुर्बन्धननिवर्तक प्रेरितुः स्वरूपं 
ददर्श। १ उपासनीयं नितरां जनैः सदा, इत्यारभ्य ग्रन्थसमाप्तितो वन्धन- 
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निवृत्युपायं निर्दिष्टवान्‌ । तत्रापि। उपास्यरूपंतदुपासकस्य। अर्थ- 
पञ्चकदर्शितम्‌। 

१ सर्व हि विज्ञानमतो यथार्थक मित्यनेन, भोक्तृभोग्य प्रेरितृणां 
तत्व त्रयाणां नित्यत्वं, भोक्तभोग्ययोः प्रेरितरि ब्रह्मणि भेदाभेदसंबन्ध श्वोवाद॥ 
अलं विस्तरेण बहुतरं ग्रन्थान्तरे चैतत्प्रतिपादितम्‌। अत्र सिद्धान्तमन्दाकिन्या 
चतुर्दश तरङ्गानि विद्यन्ते । तत्र प्रथमतरङ्गतः समाप्तितः श्रीनिम्बार्कसिद्धान्ते 
ये पदार्थास्त ए ब संकलिताः । ब्र सू ० । अथातो ब्रह्मजिज्ञासा-अ० १-पा० 
१-सू-१। अस्य भाष्ये वेदान्तकौस्तुभे ऽस्मदाचार्य्यैः श्रीश्रीनिवासाचार्यैः। 
तत्र गुणत्रयाश्रयभूतं द्रव्यं प्राकृतं, अथ प्राकृताप्राकृतो भयभिन्नाचेतनं 
द्रव्यविशेषः काल इति द्रव्यस्वरूपं निर्दिष्टम्‌ । गुणाश्च सत्वरजस्तमांसि, 
इति गुणस्वरूपं निर्दिष्टं, इति कानि द्रव्याणि के गुणा अत्र सिद्धान्ते 
विद्वान्सोपि निश्चेतुमसमर्था इदानीं भवन्ति। एतदर्थमेवायं ग्रन्थः सम्पादितः 
तत्र प्रथम द्वितीय तरङ्गे पदार्थसंग्रहः, प्रत्यक्षानुमान प्रमाणनिरूपणम्‌ । ३ 
तरङ्गे शब्दप्रमाणनिरूपणम्‌। ४ तरङ्गे प्राकृत द्रव्यनिरूपणम्‌ | ५ तरङ्गे काल 
द्रव्य निरूपणम्‌ । ६ तरङ्गे & अप्राकृत द्रव्य निरूपणम्‌ | ७ तरङ्गे जीव द्रव्य 
निरूपणम्‌ । = तरङ्गे ब्रह्म द्रव्य निरूपणम्‌ । & तरङ्गे जीव ब्रह्मणो 
धर्मभूतज्ञानद्रव्य निरूपणम्‌ । १० तरङ्गे रूप रस गन्ध स्नेह स्पर्श शब्द सत्त्व 
रजः तमः शक्ति संयोगेति १० गुणनिरूपणम्‌। ११ तरङ्गे निमित्तोपादानं 
केवलोपादानं क्रेवलनिमित्तं च त्रिविध कारण निरूपणम्‌। १२ तरङ्गे सत्कार्य्य 
निरूपणम्‌ । १३ तरङ्गे ऽभाव निरूपणम्‌। १४ तरङ्गे चानन्दमय ब्रह्मणोपासना 
विचारः । इत्यलम्‌॥ अपरं च,वैष्णवधर्माऽऽदर्शः १-वेदान्तपदार्थपरिचय 
२-वैष्णवधर्मविवेचना ३-श्रीभगवद्वीतायां निम्बार्कमतप्रकाशिका टीका ४- 
ब्रह्मसूत्रे श्रीनिम्बार्कभाष्यस्थचतुः सूत्रा शरुत्यर्थसंग्रहः ५-आचार्य्य वल्ली ६- 
वैष्णव संस्कार कौस्तुभः ७-द्वैताद्वैते कुचोद्य-कुठारः ८ - एते ग्रन्थाः सिद्धान्त 
मन्दाकिनीकारेणैव सम्पादिताः । लेखको वैष्णवदास शास्त्री ॥ 
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इस संसार में सृष्टि के आरम्भ में भगवान्‌ श्रीसर्वेश्वर ने हंस रूप में 
अवतीर्ण होकर पूर्व सृष्टि में वेद स्थित निवृत्ति धर्मो का अपने शिष्य 
सनकादिकों को उपदेश दिया। उसके बाद सनत्कुमार ने अपने शिष्य 
नारदाजी को उपदेश दिया और नारदजी ने सुदर्शनावतार श्रीनिम्बार्क भगवान्‌ 
को उपदेश दिया। श्रीहंस भगवान्‌ से नारदजी तक शिष्यों की योग्यता का 
आंकलन कर अपने सत्य संकल्प से ही उपदेश दिया | श्रीनिम्बार्क भगवान्‌ 
ने द्वापर के चौथे चरण में जीवों में शक्ति का हास देखकर वाक्य रचना के 
द्वारा पूर्वोक्त वृत्ति धर्मों का अपने शिष्यों को उपदेश दिया वे उपदेश वाक्य 
रहस्यषोडशी, वेदान्तकामधेनु, भाष्य आदि नाम से जगत्‌ प्रसिद्ध हुए। 
शंखावतार शिष्य श्रीनिवासाचार्यजी और उनके शिष्य श्रीपुरुषोत्तमाचार्यजी 
ने श्रीनिम्बार्क भगवान्‌ के अभिप्राय को अपने-अपने भाष्य द्वारा प्रकटित 
किया फिर भी काठिन्य दूर नहीं हुआ इसके पश्चात्‌ इस सम्प्रदाय के 
संरक्षक अन्य विद्वानों ने बहुत से उपाय किये। क्रमशः विद्या का इस समय 
हास देखकर जीवों को वेदान्त पदार्थ का ज्ञान कराने हेतु टीका सहित 
सिद्धान्त मन्दाकिनी नामक ग्रन्थ की रचना की, यह ग्रन्थ विक्रमाब्द 
१६८६ आषाढ मास शुक्ल पक्ष सप्तमी को पूर्ण हुई। कोइलादेवा स्थान के 
महन्त श्रीब्रजमोहनशरणदेव की ऐसे ग्रन्थ निर्माण की उत्कण्ठा को देखकर 
रचना में सुलम्र हुए। 

भोक्ता (जीव) चित्‌ पदार्थ भोग्य (अचेतन पदार्थ) प्रेरिता भोक्त 
भोग्य का कर्ता सर्वेश्वर, ये तीन ब्रह्म के स्वरूप है | श्रीनिम्बार्क भगवान्‌ के 
सिद्धान्त में चिदचिद्‌ ब्रह्म के तीन तत्व प्रसिद्ध हैं। उसमें अचित्‌ पदार्थ 
आठ प्रकार का है। मुक्त और बद्ध भेद से दो प्रकार का है। मुक्त के भी 
मुक्त और नित्यमुक्त दो भेद हैं। नित्यमुक्त के अन्तरङ्ग और बाह्य दो भेद 
हैं। बद्ध भी बुभुक्षु मुमुक्षु भेद से दो प्रकार का है स्वस्वरूपेक्षुक परस्वरूपेक्षुक 
ये मुमुक्षु के दो भेद है । बुभुक्षु के भाविश्रेयस्काम और केवल विषयानन्दि 
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ये दो भेद हैं। 

अचित्‌ पदार्थ के तीन भेद हैं-१-प्राकृत २-अप्राकृत ३-काल। 
प्राकृत अव्यक्त प्रधान को कहते हैं, उसका कार्य महतत्व और उसका 
कार्य शब्द स्पर्श रूप रस-गन्ध पञ्च तन्मात्रा व मन के साथ पाँच ज्ञानेन्द्रिय 
मन भी ज्ञानेन्द्रिय है जिससे हम सुख-दुःख का ज्ञान करते हैं। उसके सहित 
शब्द तन्मात्रा का कार्य आकाश स्पर्श तन्मात्रा का कार्य वायु है। (वायु के 
विभाग) पञ्च प्राण, समान उदान अपान व्यान नागकूर्म वराह (कृकल) 
देवदत्त और धनज्जय आदि वायु के अनेक भेद है। इनका समुदाय शरीर 
है उसके दो भेद हैं स्थूल और सूक्ष्म । स्थूल शरीर में पृथिवी भाग अधिक 
है सूक्ष्म में भी समान है इसलिए अदृश्य है। कर्माधीन स्थूल शरीर अनेक 
प्रकार का होता है। प्रत्येक चेतन का सूक्ष्म शरीर भी अलग-अलग होता 
है। स्थूल शरीर जन्म लेता है और विनष्ट भी होता है। सूक्ष्म शरीर मोक्ष 
पर्यन्त रहता है। मोक्ष काल में विरजा नदी के स्पर्श से अलग होकर 
प्राकृत प्रलय के समय अपने कारण में लीन हो जाता है। इसी तरह 
इन्द्रादि देवताओं के शरीर को समझना चाहिए । स्थूल शरीर से किये गये 
कर्मों का फल स्वर्ग अथवा नरक में सूक्ष्म शरीर से प्राप्त करता है अवशिष्ट 
स्थूल शरीर में यही अचिद्‌ विभाग है। 

अप्राकृत दिव्य ब्रह्मलोक उसमें शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध, 
व्योम, वायु, तेज, जल, भूमि अ दिव्य हैं । अप्राकृत नित्यमुक्त जीवों 
का भोग स्थान हैं, संसार में बद्ध जीवों का प्राकृत भोग स्थान हैं। भौम 
साधन भोग्य और बन्धन कारक होते हैं। पृथिवी आदि के रूप में प्राकृत 
भोग्य स्थान शरीर रूप से भोग्य साधन शुभाशुभ कर्म रूप से बन्धन, 
कालस्वरूप अचित्‌ पदार्थ प्राकृत भोगों का निमित्त कारण है। काल का 
आश्रय लेकर बद्ध जीवों के शुभाशुभ कर्मो का भोग्य व्यवहार होता है। 
इस समय मैं सुखी हूँ, मैं दुःखी हूँ आदि अनुभव महाकाल का कार्य 
क्षणादि काल है। चेतन जीवों का भोग्य सहकारी महाकाल नहीं है खण्डकाल 
है। प्राकृत के साथ काल का संयोग नहीं है। भगवान्‌ और काल दोनों 
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आदि अन्त रहित है इनका जन्म नहीं होता, ऐसी कोई भी अवधारणा नहीं 
है जो काल द्वारा भाषित नहीं हो इस पराशर के वचन से काल का प्राकृत 
मात्र से सम्बन्ध है कला मुहूर्त मय काल विभूति का कारण नहीं है। जो 
दिव्य विभूति ब्रह्मलोक का अप्राकृत परिणामाभाववान अप्राकृत से काल 
का सम्बन्ध है। तीसरा नियन्ता प्रेरिता पदार्थ रामनारायण वासुदेव 
ब्रह्मशब्दाभिधेय कृष्ण ही है। वह देशकाल के सम्बन्ध से शून्य है। 
इसलिए व्यापक है। भोक्ता, भोग्य और प्रेरिता ये तीनों तत्व नित्य हैं। 
अश्वत्थ (संसार रूप वृक्ष नित्य है) इससे भोक्ता, भोग्य की नित्यता सिद्ध 
होती है। प्रेरिता में नित्यत्व निर्विवाद सिद्ध है। शुभाशुभ कर्म रूप भोक्ता 
का बन्धन है। 
वह चित्‌ पदार्थ के धर्मभूत ज्ञान का आवरण है। जैसे-घट में 
स्थित दीप का बाहर प्रकाश नहीं होता भस्म से आच्छादित आग छिप 
जाती है। वैसे धर्मभूत ज्ञान आवृत हो जाता है। 
शुभ कर्म से स्वर्गादि की प्राप्ति होती है और उत्तम कुल में जन्म 
होता है। अशुभ कर्म से नरक प्राप्ति होती है श्वान और सूकरादि योनि में 
जन्म होता है। दुःख तो कर्मों से होते हैं। घटिका यन्त्र की तरह जब चेतन 
भ्रमण करता है तो कदाचित्‌ भोक्ता के जन्मकाल में प्रेरयिता भगवान्‌ 
मधुसूदन की कदाचित्‌ कृपादृष्टि पड़ती है। तब भोक्ता जीव को कर्मबन्धन 
निवृत्ति हेतु चिन्ता होती है। कौन मेरे जन्म मरण के प्रयोज्य दुःख का 
निवर्तक है किस साधने से दुःख से छुटकारा मिलेगा ऐसा विचार जब 
अन्तर्यामी सर्वेश्वर की प्रेरणा से आता है तब जीव गुरु की शरण में जाता 
है। और श्रद्धा पूर्वक गुरुकी आराधना कर दुःख निवृत्ति का साधन प्राप्त 
करता है। वह साधन है मन्त्रोपदेश, उस मन्त्र के द्वारा निष्काम होकर ब्रह्म 
की पूजा कर उसका श्रवण मनन ध्यान दर्शन प्राप्त करता है। और उसके 
बाद ही पराभक्ति तत्‌ पश्चात्‌ अर्चिरादि मार्ग से विरजा तट पर शुभाशुभ 
बन्धन की निवृत्ति होती है। उसके बाद भगवद्‌ भावापत्ति मोक्ष प्राप्त होता 
है। कर्मों से ही बन्धन होता है अज्ञान से नहीं, अज्ञान की वजह से तो 
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अशुभ कर्म किये जाते हैं, कर्म से मृत्यु को पार कर अर्थात्‌ अन्तःकरण 
शुद्ध करके संसार बन्धन को त्याग कर विद्या से ब्रह्म दर्शन रूप ज्ञान से 
मोक्ष प्राप्त करता है। अविद्यया मृत्यु तीर्त्वा श्रुति में अविद्या शब्द का अर्थ 
कर्म है इसी अभिप्राय से भगवान्‌ निम्बार्काचार्यजी ने वेदान्तकामधेनु 
दशश्लोकी में प्राथमिक रूप से ज्ञानस्वरूपम्‌ श्लोक से भोक्ता जीव का 
स्वरूप निर्दिष्ट किया है। अनादि माया श्लोक से भोक्ता का बन्धन निर्दिष्ट 
किया है। अप्राकृतं प्राकृतरूपकथ कालस्वरूपम्‌ शलोक के माध्यम से 
प्राकृत पदार्थ जीव बन्धन सामग्री भोग्य आदि का उपदेश किया है। 
अप्राकृत से बन्धन मुक्ति तत्‌ पश्चात्‌ मुक्ति प्राप्ति का मार्ग बताया है। काल 
शब्द से बन्धन सहकारी को अवगत कराया है। स्वभावतोपास्तसमस्तदोष 
श्लोक के द्वारा जीव के बन्धन का निवर्तक परमात्मा का स्वरूप दर्शाया 
है। उपासनीयं नितरां जनैः सदा इस श्लोक से आरम्भ करके ग्रन्थ समाप्ति 
पर्यन्त बन्धन निवृत्ति के उपाय निर्देशित किये हैं। उपास्य रूपं तदुपासकस्य 
श्लोक में अर्थ पञ्चक दर्शाये हैं। 

सर्व हि विज्ञानमतोयथार्थकम्‌ श्लोक के द्वारा भोक्ता भोग्य और 
प्रेरिता तीनों तत्वों की नित्यता सिद्ध की है। भोक्ता भोग्य का प्रेरिता ब्रह्म 
में भेदाभेद सम्बन्ध प्रतिपादित किया है। विस्तार से अन्य ग्रन्थों में इनका 
प्रतिपादन किया है। 

इस सिद्धान्त मन्दाकिनी ग्रन्थ में चतुर्दश तरङ्ग है। 

प्रथम तरङ्ग से ग्रन्थ समाप्ति पर्यन्त श्रीनिम्बार्क भगवान्‌ के सिद्धान्तो 
में जो पदार्थ है उन्हीं का संकलन किया है। 

अथातो ब्रह्म जिज्ञासा इस सूत्र के भाष्य वेदान्त कौस्तुभ में हमारे 
पूर्वाचार्य श्रीश्रीनिवासाचार्यजी ने गुणात्रयश्रयभूत द्रव्य और प्राकृताप्राकृतो - 
भयभिन्न अचेतन द्रव्य विशेष काल और द्रव्य स्वरूप का विवेचन किया 
है। 

गुण, सत्व, रज, तम और गुणों का स्वरूप भी प्रतिपादित किया 
किन्तु द्रव्य कौन-कौन से हैं, गुण क्या है इनका वस्तुतः सिद्धान्ततः 
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विद्वान्‌ भी निश्चय करने में असमर्थ हैं। इसलिए ही इस ग्रन्थ की रचना की 
गई है। 

प्रथम द्वितीय तरङ्ग में पदार्थ संग्रह और 

प्रत्यक्ष अनुमान प्रमाण निरूपण 

तृतीय तरङ्ग में शब्द प्रमाण निरूपण 

चतुर्थ तरङ्ग में प्राकृत द्रव्य निरूपण 

पंचम तरङ्ग में काल द्रव्य निरूपण 

षष्ठ तरङ्ग में अप्राकृत द्रव्य निरूपण 

सप्तम तरङ्ग मै जीव द्रव्य निरूपण 

अष्टम तरङ्ग में ब्रह्म द्रव्य निरूपण 

नवम तरङ्ग में जीव ब्रह्म का धर्मभूत ज्ञान का निरूपण 

दशम तरङ्ग मै रूप, रस, गन्ध, स्नेह, स्पर्श शब्द सत्व, रज तम, 

शक्ति, संयोग आदि का निरूपण अर्थात्‌ गुण निरूपण 

एकादश तरङ्ग मै निमित्तोपादान, केवलोपादान केवलनिमित्त त्रिविध 
कारणों का निरूपण 

द्वादश तरङ्ग में सत्कार्य निरूपण 

त्रयोदश तरङ्ग में अभाव निरूपण 

चतुर्दश तरङ्ग में आनन्दमय ब्रह्मोपासना विचार और वैष्णव धर्म 
आदर्श निरूपण 

सिद्धान्त मन्दाकिनी ग्रन्थ के साथ-साथ श्रीवैष्णवदासजी शास्त्री 
ने अन्य ग्रन्थों की भी रचना की वे निम्नलिखित है--१-वेदान्त पदार्थ 
परिचय २-वैष्णव धर्म विवचेना ३-श्रीमद्धगवद्गीता पर निम्बार्कमत 
प्रकाशिका टीका ४-ब्रह्मसूत्र पर श्रीनिम्बार्क भाष्य चतुःसूत्री श्रुत्यर्थ संग्रह 
५-श्रीहंसवल्ली ६- वैष्णव संस्कार कौस्तुभ ७-द्वैताद्वैत कुचोद्यकुठार आदि 
समस्त ग्रन्थ सिद्धान्त मन्दाकिनीकार द्वारा ही सम्पादित किये हैं। 


२६ 
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स्वकीय भावाभिव्यक्ति 


अनन्त श्रीविभूषित जगद्गुरु श्रीआद्यनिम्बार्काचार्यजी ने समस्त 
शास्त्रों का निष्कर्ष स्वरूप वेदान्तकामधेनु दशश्लोकी, पारिजातसौरभ, 
रहस्य षोडशी, प्रातःस्तवराज आदि बहुत से ग्रन्थों का प्रणयन किया तथा 
उन ग्रन्थों में श्रीभगवन्निम्बार्काचार्य ने गुणत्रयाश्रयभूत द्रव्य और प्राकृता- 
प्राकृतोभय भिन्न अचेतन द्रव्य एवं स्वाभाविक भेदाभेद सम्बन्ध का 
संक्षिप्ततया प्रवर्तन किया तदनन्तर श्रीनिम्बार्क सम्प्रदाय के परवर्ती 
पूर्वाचायोँ, चिन्तनशील विद्वानों, सम्प्रदायनिष्ठ मनीषीजनों ने भाष्य ग्रन्थों 
व्याख्याओं, कारिकावली, स्तोत्रावली प्रभृति ग्रन्थों की रचना द्वारा भेदाभेद 
सिद्धान्त का उपब्रृंहण किया उन्हीं चिन्तन-मननशील विद्वानों, सम्प्रदायनिष्ठ 
मनीषीजनों में अन्यतम विलक्षण वैदुष्य विभूषित पण्डिप्रवर नैष्ठिक ब्रह्मचारी 
श्रीवैष्णवदासजी शास्त्री हुए। 

उनके जन्म व जन्म स्थान आदि के सम्बन्ध में कोई पुष्ट प्रमाण 
उपलब्ध नहीं है। किन्तु निम्बार्क दर्शन के दार्शनिक तत्वों का विवचेन 
सरलतम शैली में किया है। शास्त्रीय प्रमाण का उल्लेख करते हुए 
स्वीयाभिमत को प्रतिपादित किया है। 

कुछ दार्शनिक बिन्दु भाषा काठिन्य के कारण वेदान्त कौस्तुभादि 
ग्रन्थों से पूर्णतः सर्वग्राह्य नहीं थे तथा क्रमिक भी नहीं थे उन्हे एक सही 
क्रम दिया। गुणत्रयाश्रयभूत प्राकृत द्रव्य प्राकृताप्राकृतोभय भिन्नाचेतन 
द्रव्य विशेष गुण स्वरूप द्रव्य कितने है गुण क्या है इत्यादि तत्वों का 
महनीय विवेचन किया है। 

यह सिद्धान्त मन्दाकिनी ग्रन्थ अपने गर्भ में पदार्थ संग्रह, प्रमाण 
निरूपण, प्राकृत द्रव्य निरूपण, काल निरूपण, अप्राकृत द्रव्य निरूपण, 
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जीव निरूपण, ब्रह्म निरूपण, जीव ब्रह्म के धर्मीभूत ज्ञान का निरूपण, 
रूप, रस, गन्ध, स्नेह, शब्द, सत्व, रज, तम, शक्ति, संयोग, सत्कार्य, 
निरूपण आनन्दमय ब्रह्मोपासना विचार आदि जैसे महत्त्वपूर्ण विषयों का 
विलक्षण विवेचन प्रामाणिक व सरलतम शैली में समायोजित किये हुए 
हैं। 

यह ग्रन्थ दर्शन के जिज्ञासु सुधीजनों के लिए अत्यन्त उपयोगी 
है। अनन्त श्रीविभूषित जगद्गुरु निम्बार्काचार्यपीठाधीश्वर श्री ' श्रीजी 
श्रीराधासर्वेश्वरशरणदेवाचार्यजी महाराज की आज्ञा हिन्दी भाषा में अनुवादार्थ 
दिनांक २४/५/२०१२ को हुई आपश्री के शुभाशीर्वाद से यथा सम्भव 
सेवा का प्रथम प्रयास है तथा यह प्रयास श्रीचरणों में सादर समर्पित है। 


स्थायी पता रमाकान्त शर्मा निम्बार्कभूषण 
ग्रा. पो. कठूमरी प्राध्यापक (रा. उ. मा. वि.वाडी) 
जि० धौलपुर (राज०) धौलपुर ( राजस्थान ) 
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सिद्धान्तमन्दाकिनी 


निम्बार्क देवस्य वरेण्य तेजो ध्येयं चय त्सर्व 
फलप्रदातु । तस्मे नमो भाषयतां मदीयं बुद्ध्यारविन्द प्रभया 
च नित्यम्‌ ।।१ ।। 

नैष्ठिक ब्रह्मचारी श्रीवैष्णवदासजी शास्त्री स्वाभीष्ट सिद्धि के लिए 
अपने इष्टदेव श्रीनिम्बार्क भगवान्‌ को नमन करते हैं कि मेरी बुद्धि रूपी 
कमल को अपनी प्रभा से नित्य विकसित करने वाले समस्त कर्मो का 
फल देने वाले ध्येय वरेण्य दिव्य तेज वाले निम्बार्क प्रभु को मैं नमस्कार 
करता हूँ। 

गुरु न्समस्ता न्परमान्‌ गुरु श्चप्रणम्य वाग्देहमनोमि 
रर्च्यान्‌ । सिद्धान्तमन्दाकिनिकां सवृत्ति कुर्वे च तां पूर्वज 
दृष्टमार्गेः ।।२ ।। 

अर्चनीय समस्त गुरुओं और परम गुरुओं को वाणी-मन-शरीर 
से प्रणाम कर पूर्वाचार्यो द्वारा प्रदर्शित पद्धति के अनुसार मैं वैष्णवदास 
शास्त्री व्याख्या सहित सिद्धान्तमन्दाकिनी ग्रन्थ की रचना करता हूँ। 

शिष्य व्रातोद्विधीर्षा कुतुककृत वहू पाय विख्यात- 
सत्त्वान्‌ । प्राचोर्बाचश्च सर्वान्प्रणय परवशः श्रीगुरून्सं- 
प्रणम्य । श्रीकाशीनाथ विद्वच्चरणयुगपरिध्यान लब्धप्रवोधः । 
श्री देवो वैष्ण वाख्या रचयति विवृतिं क्षुण्ण निम्बार्क 
मार्गान्‌ ।। ३ ।। 
स्वाभीष्ट सिद्ध्यर्थ स्वेष्ठदेवं स्मरतिनिम्बार्के इत्यादिना । 

शिष्य समुदाय की जीवित जिज्ञासा को शान्त करने हेतु प्रसिद्ध 
प्रख्यात पूर्वाचायों द्वारा किये गये बहुत से उपाय रूपी साहित्य के प्रणय 
वशीभूत होकर श्रीकाशीनाथ गुरुजी को प्रणाम कर विद्वान मनीषियों के 
चरणों की कृपा से लब्ध प्रबोध मैं वैष्णवदास भगवान्‌ श्रीनिम्बार्क प्रदर्शित 
मार्गानुसार टीका सहित सिद्धान्तमन्दाकिनी ग्रन्थ की रचना करता हूँ। 
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पदार्थों द्वि विधो ज्ञेयः प्रमेयश्चतदन्यकः । 
दृष्टानुमानशब्दा श्च द्वितीय सम्मताः किल ।।४ ।। 
पण्डितप्रवर श्रीवैष्णवदासजी शास्त्री ने भगवान्‌ निम्बार्काचार्य के 
दार्शनिक सिद्धान्तों का सरलता से ज्ञान कराने हेतु टीका सहित सिद्धान्त- 
मन्दाकिनी ग्रन्थ की रचना की। जिसमें सर्वप्रथम पदार्थ निरूपण किया है। 
पदार्थ दो प्रकार के होते हैं। प्रमेय और प्रमेयान्य (तदन्यक) 
अर्थात्‌ प्रमाण-यह द्वितीय पदार्थ है। प्रमाण के तीन भेद हैं। दृष्ट, अनुमान 
और शब्द। 
साम्प्रदायिक नाम वोधानां बुर्द्ध मल मोच नार्थ प्रमेय प्रमाण 
भेदेन द्वि विधं पदार्थ लक्षयति । पदार्थ इत्यादिना-प्रमेयः प्रमाण जन्य 
ज्ञान विषयः | तदन्यकः प्रमेयान्यः प्रमेयप्रकाशकप्रमाणमि त्यर्थः । प्रमेयं 
प्रति प्रमाणस्य कारणत्वा त्प्रथमतः प्रमाणं विभाजयति दृष्टानुमानशब्दा 
श्चे तिदृष्टः प्रत्यक्षं, प्रत्यक्षा नुमान शब्दाश्च त्रिप्रमाणानी त्यर्थः । द्वि तीय 
सम्मताः तद न्यके त्यर्थः ।।३ ।। 
दर्शन ज्ञान रहित साम्प्रदायिक अबुधजनों की बुद्धि के मल को 
प्रक्षालनार्थ प्रमेय और प्रमाण भेद से दो प्रकार के पदार्थो का निरूपण 
करते हैं। पदार्थ शब्द से तात्पर्य प्रमेय अर्थात्‌ प्रमाणजन्य ज्ञान का विषय 
तदन्यक शब्द जो कारिका में आया है। उसका तात्पर्य प्रमेय को प्रकाशित 
करने वाला, प्रमाण, यह अर्थ है। क्योंकि प्रमेय के ज्ञान में प्रमाण ही 
कारण होता है। इसलिए सर्वप्रथम प्रमाणो का निम्बार्क सम्प्रदायाभिमत 
निरूपण करते हैं। प्रमाण तीन प्रकार के होते हैं। दृष्ट (प्रत्यक्ष) अनुमान, 
शब्द यही द्वितीय सम्मत तदन्यक का तात्पर्य है। प्रमेय पदार्थो की सिद्ध 
प्रमाणों के बिना नहीं हो सकती है। अतः प्रमेय पदार्थो की सिद्धि के लिए 
निम्बारक दर्शन में तीन प्रमाण माने गये है । 
दृष्टं द्वैविध्यकं ख्यातं बाह्या भ्यन्तर भेदतः । 
बाह्यं पश्च विधं प्रोक्त घ्राण जादिक नामकम्‌ ।।४।। 
दृष्ट (प्रत्यक्ष प्रमाण) बाह्य (बाह्य) और आभ्यन्तर भेद से दो प्रकार 
का होता है और बाह्य प्रत्यक्ष घ्राणजादि भेद से पाँच प्रकार का होता है। 
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बाह्याभ्यन्तर भेदतो दृष्टं द्विधैवभवतीत्यर्थः । बाह्यं दृष्टं वि 
भाजयति । बाह्य मिति बाह्य वहि रिन्द्रिय जन्य प्रत्यक्षं पंच विधं प्रोक्तं, 
घ्राणजं रासन स्पार्शनं चाक्षुषं ्रावणमि त्यर्थः इन्द्रियाणि च घाण रसना 
स्पर्श चक्षुः श्रोत्राणि । तत्र घाणजन्यं घाणजं रसना जन्यं रासनम्‌ स्पर्श 
जन्यं स्पार्शनं चक्षुषो जन्यं चाक्षुषं श्रोत्र जन्यं आवणम्‌ । विषयेन्द्रिय सम्बन्ध 
विना प्रत्यक्षं न भवति तादृश सम्बन्धश्च संयोगः संयोगा श्रत्वं 
संयोगाश्रयाश्रयत्वं तत्र च चक्षुदृषा घट प्रत्यक्षे संयोग सम्बन्धः चक्षुः 
संयोगस्य घटे सत्वात्‌ | घटे रूपस्य प्रत्यक्षे संयोगाश्र यत्वं चक्षुषः 
संयोगाश्रय घटे संयोगाश्रयः घटः, घटाश्रयं रूपं तादृश रूपे चक्षुः संयोगाश्र 
यत्वस्य सत्वात्‌ । घटे रूपं तत्र रूपत्वं तादृश रूपत्व प्रत्यक्षे 
संयोगाश्रयाश्रयत्वं चक्षु संयोगा घटे तत्र रूपं तत्र रूपत्वं तादश 
संयोगाश्रयाश्रयत्वस्य रूपत्वे सत्वात्‌ | एवं घ्राण जादीना मप्यनु सन्धेयम्‌। 
अभाव प्रत्यक्षे संयोग विशेषणता दिसंबन्धः । यथा घटे पटा भाव प्रत्यक्षे 
संयोगा श्रय विशेषणता चक्षुः संयुक्त घटे पटा भावः पट भावे तादूश 
सम्बन्धस्य सत्वात्‌ ।।४ ।। 
बाह्यं और आभ्यन्तर भेद से दृष्ट प्रमाण दो प्रकार का होता है। 
बाह्यं प्रत्यक्ष का विभाजन करते हैं। 
सर्वप्रथम बाह्य शब्द को परिभाषित करते हुए टीका में लिखा है 
बहि इन्द्रिय जन्य प्रत्यक्ष को बाह्य कहते हैं। बह पाँच प्रकार का होता है! 
घ्राणज, रासन, चाक्षुष, स्पार्श, श्रावण आदि पाँच प्रत्यक्ष के नाम है। 
घ्राण, अर्थात्‌ नासिका से जो ज्ञान होता है उसे घ्राणज प्रत्यक्ष रसना 
(जिह्वा) से प्राप्त ज्ञान रासन प्रत्यक्ष स्पर्श (त्वचा) से जन्य ज्ञान स्पार्श 
प्रत्यक्ष चक्षु से जन्य ज्ञान चाक्षुष, प्रत्यक्ष श्रोत्र (कर्ण) से प्राप्त ज्ञान श्रावण 
प्रत्यक्ष होता है। विषय और इन्द्रिय सम्बन्ध के बिना प्रत्यक्ष नहीं होता है। 
सम्बन्ध (सन्निकर्ष) तीन तरह का है। संयोग, संयोगाश्रय, संयोगाश्रयाश्रय 
उनमें आँख से होने वाले घट प्रत्यक्ष में संयोग सन्निकर्ष है। आँख का घट 
से सम्बन्ध होने के कारण घटरूप के लाल-काले-पीले आदि रंगों का 
नोट, प्राचीन ग्रन्थो मे कारिका में प्रयुक बाह्य शब्द को जगह वात्य शब्द भी प्रयुक्त हुआ है। -प्राचीन ग्रन्थों में कारिका में प्रयुक्त वाह्य शब्द को जगह चात्म-शब्द भी प्रयुक्त हुआ है। 
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चक्षु से प्रत्यक्ष ज्ञान करने में संयोगाश्रय सन्निकर्ष है । क्योंकि घटाश्रय रूप 
में चक्षु संयोगाश्रय है। और घटपटादि गत रूप में रहने वाली-रूपत्व जाति 
का चक्षु से जो प्रत्यक्ष होता है। उसमें संयोगाश्रयाश्रय सन्निकर्ष होता है | 
क्योंकि घट में रूप और रूप में रूपत्व होने से संयोगाश्रयाश्रयहै। 
विशेष: -न्याय सिद्धान्त मुक्तावली में आचार्य विश्वनाथ इन तीन 
सन्निकर्ष का विभाजन इस तरह लिखते हैं। संयोग, संयुक्त समवाय, 
संयुक्त समवेत समवाय इसी तरह घ्राणज प्रत्यक्ष आदि के विषय में 
अनुसन्धान करें। अभाव के प्रत्यक्ष में संयोग विशेषणतादि सम्बन्ध होता 
है। जैसे घट में पटाभाव चक्षु आदि से प्रत्यक्ष होने संयोग विशेषणतासन्निकर्ष 
होता है। चक्षु प्रत्यक्ष घट में पट का अभाव पट में घट का अभाव विशेष्य 
विशेषण भाव सन्निकर्ष है। 
आभ्यन्तरं मानसं च निदिध्यासन वाचकम्‌ | 
आभ्यन्तर प्रत्यक्षं लक्षयति, आभ्यन्तरमि ति । आभ्य-न्तरं, 
मानसं मन इन्द्रिय जन्यं मनसो ब्रह्मणि तादात्म्य सबन्धः तस्य सर्वो 
पादानत्वात्‌ । तादात्म्यत्व संबन्धेन ब्रह्म गत धर्माणां प्रत्यक्षः जीवे तु 
मनसः संयोग सम्बन्धः । ब्रह्मणः प्रत्यक्ष इन्द्रिय निरपेक्षकः तस्य प्रमाण 
मात्र स्यापेक्षा नास्ति । न तस्य कार्य्य करणं च विद्यते | श्वे अ० ६ ।श्रु० 
८ || तस्यनिदिध्यासितव्यः | वृ० अ० ४। व्रा० ५। श्रु० ६। इति 
निदिध्यासन पर्यायो मानसमि त्यर्थः । निदिध्यासनं चा ग्रे व्याख्यायते 
त्रयो दश तरङ्गे | 
आभ्यन्तर प्रत्यक्ष को निरूपित करते हैं। आभ्यन्तर अर्थात्‌ 
मानसिक मन इन्द्रिय जन्य का ब्रह्म में तादात्म्य सम्बन्ध है, क्योकि मन के 
प्रति ब्रह्म उपादान कारण प्रत्यक्ष हैं। तादात्म्य सम्बन्ध से ब्रह्म धर्मो का 
प्रत्यक्ष, प्राणियों में तो मन का संयोग सम्बन्ध है, ब्रह्म का प्रत्यक्ष, इन्द्रिय 
ज्ञान निरपेक्ष होता है। अर्थात्‌ इन्द्रिय ज्ञान की अपेक्षा नहीं होती। उसके 
प्रमाण मात्र की अपेक्षा नहीं होती । श्रेताश्वर उपनिषद्‌ में लिखा है उसका 
कार्य और कारण नहीं होता निदिध्यासन मानस का ही पर्याय है। इसकी 
व्याख्या आगे त्रयोदश तरंग में करेंगे। 
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प्रमेयो द्वि विधो बोध्यो द्रव्या द्रव्य विभागतः ।।५।। 
प्रमेयं वि भाजयति प्रमेय इति । द्रव्या द्रव्य भेदेन प्रमेयो द्वि विध 
इत्यर्थः ।॥५ ।। 
प्रमेय को विभाजित करते हैं। द्रव्य और अद्रव्य भेद से प्रमेय दो 
प्रकार का होता है। 
द्रव्यं प्राकृत कालो हिशुद्ध सत्त्वं शरीरकः । 
ईश्वर श्चैव धर्म ज्ञानं कथितं तत्व पारगैः ।।६ ।। 
द्रव्यं लक्षयति द्रव्यमि ति। प्राकृत काल इति प्राकृत शब्द 
प्रकृति त त्कार्यपरः । काल शब्दो ऽपि महा काल खंड काल परः । शुद्ध 
सत्त्वं दिव्यं विभूति भगव ल्लोक इत्यर्थः । शरीरकः कर्म फल भोग साधनं 
शरीरं विद्यते यस्य स जीव इत्यर्थः । ईश्वरः स्पष्टः। धर्म ज्ञानं जीव 
ब्रह्मणो धर्म ज्ञानम्‌ । तत्व पारगै रस्मदा चार्य्यैः कथितं यत्र तत्र स्व कीय 
गन्थेषु प्रतिपादितं तत्कृपयैवमया-मधुकरो रसमि व संगृहीतम्‌ ।।६ ।। 
द्रव्य का प्रतिपादन करते हैं उपर्युक्त कारिका में प्राकृत शब्द से 
तात्पर्य प्रकृति और उसके कार्य से है। और उसके काल शब्द भी महाकाल 
खण्ड परक है। शुद्ध सत्व दिव्य विभूति अर्थात्‌ दिव्यलोक (भगवल्लोक) 
शरीरक (जीव) कर्म फल के भोग का साधन जिसके पास है, वह अर्थात्‌ 
जीव-जीव और ब्रह्म के धर्म का ज्ञान। 
तात्पर्य यह है कि प्रकृति और उसके कार्यकाल, भगवल्लोक, 
जीव ब्रह्म और जीव के धर्म का ज्ञान हमारे पूर्वाचायों ने जहाँ-तहाँ अपने 
ग्रन्थों में प्रतिपादित किया है उसकी कृपा से ही मैंने जैसे मधुकर पुष्प में से 
पराग ग्रहण कर लेता है उसी तरह मैंने रस ग्रहण किया है। 
तञ्च द्विधा भवेन्नू नं जडाजडविभागशः । 
जडं प्राकतकालो हि तद न्यं तु तथा मतम्‌ ।।७।। 
जडाजडभेदन द्रव्यं द्विप्रकारकं लक्षयति, तच्चे त्यादिना तत्‌, 
द्रव्यं जडाजडभेदेन द्विप्रकारकमि त्यर्थः | जडं द्रव्यं भेदयति। जडं 
प्राकृतकालो हि । तदन्यं, प्राकृतकालभिन्नं द्रव्यं, तथा मतं अजडं मतं 
दिव्यद्रव्य मित्यर्थः 11७ ।। 
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जड और अजड भेद से द्रव्य दो प्रकार का होता है। जड द्रव्य 
को प्राकृत काल कहते हैं और प्राकृत काल से भिन्न दिव्य द्रव्य को 
अजड द्रव्य कहते हैं। 
अजडम पि द्वैविध्यं पराक्‌ प्रत्यक्‌ प्रभेदतः । 
अजडं द्रव्यं दर्शयति पराक्‌ प्रत्यग्‌ च । 
अजड द्रव्य के भी दो भेद है पराक्‌ और प्रत्यक्‌ । 
प्रत्य ग्चै व तथा बोध्यं परापरविभागतः ।।5 ।। 
प्रत्यक्‌ द्रव्यं तथा वोध्यं द्विबिधं । परापरविभागत इति परमप्रत्यक्‌, 
अपरप्रत्य ग्च ।। ऽ ।| 
प्रत्यक्‌ के भी पर और अपर दो भाग हैं। अर्थात्‌ पर प्रत्यक और 
अपर प्रत्यकू । | 
धर्मज्ञानंत्रिपादूर्ध्वं पराग पि मतं द्विधम्‌ । 
धर्मज्ञानं जीवबूह्मणो धर्मज्ञानं त्रिपादूर्ध्व शुद्धसत्वं पराग्‌ 
द्विबिधम्‌। 
पराग द्रव्य भी दो प्रकार का है जीव ब्रह्म का धर्म ज्ञान और दिव्य 
विभूति शुद्ध सत्व। 
प्रत्य ग्चे व तथा ज्ञेयं परापरविभागतः ।। ।। 
प्रत्यक्‌ प्रत्यक्‌ द्रव्यं, तथा ज्ञेयं द्विविधं ज्ञेयं, परापरविभागेन 
द्विविधमि त्यर्थः ।।६ ।। 
प्रत्यक्‌ द्रव्य भी दो प्रकार का जानना चाहिए। पर और अपर भेद 
से। 
पराख्यं च पर ब्रह्म तदन्यं जीव ईरितः । 
पराख्यं परप्रत्यक्‌ परं ब्रह्म सर्वेश्वर इत्यर्थः तदन्यं परप्रत्यग्‌ 
भिन्नापरप्रत्यक्‌ । जीव ईरितः । 
अर्थात्‌ पर प्रत्यक्‌ परब्रह्म सर्वेश्वर है और उससे भिन्न अपर 
प्रत्यक्‌ जीव कहा गया है। 
जीव श्चाष्ट विधो ज्ञेय ईश्वर स्त्वेक एव हि ।।&।। 


जीवं विभाजयति, जीव इति अष्टविध अष्टप्रकारः | जीवस्या 
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ष्टावस्था संज्ञा इत्यर्थः । तथा हि मुक्तवद्धभेदेनं जीवोद्विधः । मुक्तोऽपि 
मुक्तनित्यमुक्तभेदेन द्विविधः । मुक्त श्च स्वस्वरूपप्राप्तपर-स्वरूपप्राप्तभेदेन 
द्विविधः । नित्यमुक्तोऽपि अन्तरङ्गवात्द्यभेदेन द्विविधः । वद्धो ऽपि 
मुमुक्षुवुभुक्षुभेदेन द्विविधः । मुमुक्षु रपि स्वस्वरूप्राप्तीच्छुकपरस्व- 
रूपप्राप्तीच्छुकभेदेन द्विविधः। मुमुक्षुरपि भाविश्रेयस्काम विषयानन्दिभेदेन 
द्विविधः । तत्र संसारदुःखानुभवरहितत्वे सति भगवदाधीनो नित्यमुक्तः । 
भगवद्विग्रहस्पर्शवियोगासहिष्णुरन्तरङ्गनित्यमुक्तः । नित्यविग्रहसंसर्गी 
त्यर्थः । कालान्तरेण भगवद्विग्रहसंर्गिगित्वेसति कालान्तरेणतद्विग्रहसंसर्गा- 
भाववान्‌ वात्द्यनित्यमुक्तः । शंखसुदर्शनवंस्यादि जीवा अन्तरङ्ग नित्य- 
मुक्ताः । गरुडादयो वात्द्य नित्यमुक्तः । विषयभोगरहितत्वे सति भगवत्प्रा- 
प्तिसाधनयुक्त भगवदर्शनलम्पटः परस्वरूपेच्छुकः । विषयभोगरहितत्वे सति 
स्वस्वरूपप्राप्ति साधन युक्तः स्वस्वरूपप्राप्तीच्छुकः | विषयभोगप्रवृतत्वे- 
सति परलोकशुभचिन्तको भाविश्रेयस्कामः | विषयमात्र आसक्तो 
विषयानन्दी एषां स्वरूपदशादि रये वक्ष्यते । ईश्वर ऐश्वर्यविशिष्टः सर्वेश्वरः | 
एकः स्वरूपेणे त्यर्थः कार्यार्थ त्वनेकस्वरूपः ।।€ ।। 

जीव के भेदों का निरूपण-जीव का आठ प्रकार की अवस्था हैं। 
अर्थात्‌ आठ भेद है। ग्रन्थकार श्रीवैष्णवदासजी अब जीवों का भेद प्रदर्शन 
करते हैं। मुक्त और बद्धजीव के प्रकार हैं। मुक्त भी दो प्रकार का है। १- 
मुक्त और २-नित्यमुक्त। मुक्त के भी दो भेद है। १-स्वस्वरूपप्राप्त २- 
परस्वरूपप्राप्त। नित्यमुक्त भी दो प्रकार का है-१-अन्तरङ्ग २-वात्द्य। 
बद्धजीव के दो भेद हैं १-मुमुक्षु २-बुभूक्षु इनका स्पष्टीकरण निम्नांकित 
चक्र में देखें -- 


जीव 
बद्ध 
i पता मुमुक्षु बुभुक्षु 


स्वस्वरूपप्राप्त परस्वरूपप्राप्त ना | वात्द्य 


स्वरूपप्राप्तीच्छुक परस्वरूपप्राप्तीच्छुक 
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मुमुक्षु भी (भविष्य में श्रेय चाहने वाले) भावि श्रेयस्काम, दूसरा 
विषयानन्दी भेद से दो प्रकार का है। 
नित्यमुक्त संसार के दुःख जन्म जरा मरणादि से रहित, प्रकृति 
कार्य सुख दुःख का अनुभव उनको कालत्रय में भी नहीं होता और 
अनवरत भगवान्‌ के अधीन रहता है वह नित्यमुक्त जीव कहलाता है। 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण के विग्रह के स्पर्श के वियोग को जो सहन नहीं 
कर पाते वे अन्तरंग नित्यमुक्त है। अर्थात्‌ नित्यविग्रह के संसर्ग में रहने 
वाले यह अर्थ है। 
कालान्तर मे भगवद्‌ विग्रह संसर्ग होने पर यदा कदा भगवद्‌ 
विग्रह संसर्ग का अभाव हो तो वे जीव वात्द्य नित्यमुक्त कहलाते हैं। 
भगवान्‌ के शंख, सुदर्शन, कटक, कुण्डल, वंशी आदि अन्तरंग नित्यमुक्त 
जीव है। गरुड, जय, विजय आदि पार्षद वात्द्य नित्यमुक्त जीव है । विषय 
भोग से रहित भगवत्‌ प्राप्ति के साधन से युक्त भगवद्‌ दर्शन की लालसा 
युक्त पर स्वरूप के इच्छुक विषयभोग से रहित स्वस्वरूपप्राप्ति साधनयुक्त 
स्वस्वरूपप्राप्तीच्छुक विषय भोग में प्रवृत्त परलोक शुभ चिन्तक (भविष्य 
में श्रेय चाहने वाले विषय मात्र मै आसक्त विषयानन्दी होता है इनके 
स्वरूप की व्याख्या आगे करेंगे। 
षडू ऐश्वर्य विशिष्ट को सर्वेश्वर कहते हैं। जो सामान्यतः एक 
स्वरूप में रहते हैं और कार्यार्थ अनेक रूप धारण करते है । 
अप्रमेयं द्यं जातं गुणाभावप्रभेदतः । 
अप्रमेयपदार्थ लक्षयति अप्रमेयमि ति द्वयं द्विप्रकारकं 
गुणाभावप्रभेदत इति | गुण अभावश्चे ति अप्रमेयमि त्यर्थः । 
अप्रमेय पदार्थ का विवेचन करते हैं अप्रमेय पदार्थ गुण और 
अभाव भेद से दो प्रकार का है। गुण और अभाव को अप्रमेय कहते हैं। 
रूपं रसः तथा गन्धः स्पर्शः सशब्द एव च ।।१०।। 
सत्ता संयोग शकूत्याख्या गुणा एते प्रकीर्तिताः । 
अत्यन्ताऽभावएकै व स चा ग्रे वक्ष्यते तथा ।।११।। 
गुणं दर्शयति रूपमि त्यादिना रूपरसगन्धस्पर्शशब्दसत्ता- 
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संयोगशक्तय एते गुणा भवन्ति । एव कारेणा न्यव्यवच्छेदः । परै रभ्युयेता 
अन्ये गुणा धर्म्यादा वन्तर्भावा भवन्ति । तथा हि संयोगाभावो विभागः । 
बुद्धिसुखदुःखेच्छाप्रयत्नाः, धर्मरूपज्ञानस्य अवस्थाविशेषा द्रव्यरूपाः । 
भावनाख्यसंस्कारोऽपि तथावेगाख्यसंरकारः कर्मान्तरभावः । 
स्थितिस्थापकः संयोगान्तर्गतः । पृथक्‌त्वमपि संयोगान्तर्गतः । 
संख्यापरिमाणद्रवत्वस्नेहा द्रव्यस्वरूपादेशकालसंयोगरूपस्य 
परत्वापरत्वस्य संयोगान्तर्भावः । गुरुत्वं शक्तौ प्रविष्टम्‌ । अत्यन्ताभावं 
लक्षयति | अत्यन्ताभाव इति । अत्यन्तऽभाव एकै व, अत्यन्ताभाव एक 
ए वाभावः, एवकारेणा न्ययोगव्यवच्छेदः । ध्वंसप्रागभावौ चोपादानस्वरूपो 
भवतः भेदो ऽप्य त्यन्ताऽभावा न्नातिरिक्तः । सच, अभाव अग्रे वक्ष्यते, 
त्र्ययोदश-तरङ्गे ।।१०-११ || 

गुणों को दर्शाते है रूप, रस, गन्ध, स्पर्श, शब्द सत्ता और 
संयोग शक्ति ये छः गुण होते हैं। उपर्युक्त कारिका में एव शब्द अन्यव्यच्छेद 
वाचक है। दूसरों द्वारा बताये गये धर्म्य अधर्म्य आदि गुणों का इन्हीं में 
अन्तर्भाव हो जाता है। जैसे संयोगाभाव को विभाग कहते हैं। बुद्धि, 
सुख, दुःख, इच्छा, प्रयत्न, धर्म रुप ज्ञान की अवस्था विशेष हैं। द्रव्यरूप 
है भावनाख्य संस्कार और वेगाख्य संस्कार का कर्म में अन्तर्भाव हो 
जाता है। स्थिति स्थापक का संयोग में अन्तर्भाव होजाता है। पृथकूत्च 
भी संयोग के अन्तर्गत ही है। संख्या, परिमाण, द्रव्यत्व, स्नेह द्रव्यरूप 
अदेशकाल संयोग रूप, परत्व, अपरत्व आदि संयोग के अन्तर्गत हैं। 
गुरुत्व शक्ति में प्रविष्ट है। अर्थात्‌ निम्बार्क दर्शन में एक ही अभाव है वह 
है अत्यन्ताभाव, कारिका में एव शब्द अन्य योग व्यवच्छेद वाचक है। 

प्रागभाव प्रध्वंसाभाव दोनों ही अत्यन्ताभाव के उपादान स्वरूप 
हैं। अत्यन्ताभाव से अतिरिक्त नहीं है। इसकी व्याख्या त्रयोदश तरंग में 
की जायेगी । 

इति पदार्थसंग्रहः। 
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दृष्टं करणसापेक्षं निरपेक्षं द्विविधं मतम्‌ । 
सापेक्षं च तथा ज्ञेयं स्वयंसिद्धं च दिव्यकम्‌ ।।१२ ।। 
वात्द्यप्रत्यक्षं पुन द्विविधं दर्शयति, दृष्टमि त्यादिना-द्‌ष्टं प्रत्यक्षं 
सापेक्षनिर्पेक्षभेदेनद्विविधमि त्यर्थः । एकं करणेन्द्रियसापेक्ष मपरंतन्निरपेक्षम्‌ । 
पुनः करणसापेक्षं प्रत्यक्षं द्विविधं दर्शयति सापेक्षमि ति। सापेक्षं करण 
सापेक्षं, प्रत्यक्षं, तथा ज्ञेयं द्विधं ज्ञेयं, किञ्च । स्वयंसिद्ध चादिव्यकम्‌ | 
स्वयंसिद्ध योगजप्रत्यक्षं तस्यमनो जन्यत्वात्‌ दिव्यकं दिव्यं विषयो यस्य 
तद्वि व्यकं मनसा मुमु्षुणां ब्रह्मणः श्रीकृष्णस्य विग्रहादिविषयकप्रत्यक्षं 
मित्यर्थः | वस्लुतो मनसो व्याजमात्रत्वं श्रीकृष्ण कृपा साध्यम्‌ ।।१२ || 
वात्द्य (बाह्य) प्रत्यक्ष के दो भेद दर्शाते है। अर्थात्‌ दृष्ट (प्रत्यक्ष) 
प्रमाण दो प्रकार का है। १-सापेक्ष २-निरपेक्ष। 
करण (इन्द्रिय) द्वारा जो प्रत्यक्ष होता है उसे सापेक्ष प्रत्यक्ष 
कहते हैं। जिसमें इन्द्रिय की अपेक्षा बिना अर्थात्‌ इन्द्रियों के बिना प्रत्यक्ष 
निरपेक्ष प्रत्यक्ष होता है। सापेक्ष प्रत्यक्ष भी दो प्रकार का है। १-करण 
सापेक्ष २-स्वयं सिद्ध दिव्य प्रत्यक्ष । स्वयं सिद्ध योगज प्रत्यक्ष 
मानसिकोत्पन्न जिसका विषय दिव्य है वह दिव्यक मनसा मुमुक्षुओं के 
परब्रह्म श्रीकृष्ण के श्रीविग्रह विषयक प्रत्यक्ष, वस्तुतः मन से यह तो 
बहाना मात्र है श्रीविग्रह का प्रत्यक्ष उसकी कृपा से ही सम्भव है। 
निरपेक्षं च द्वैविध्यमीशमुक्तस्य भानकम्‌ । 
इन्द्रियं करणं ज्ञेयं तञ्जन्या षड्विधा प्रमा ।।१३।। 
करणनिरपेक्षं प्रत्यक्षं द्विविधं लक्षयति। निरपेक्षमि ति। 
इन्द्रियनिरपेक्ष प्रत्यक्षं दर्शयति । निरपेक्षमि ति । निरपेक्षं, इन्द्रियनिरपेक्षं 
प्रत्यक्षम्‌ | द्वैविध्यं, द्विप्रकारकं, ईशमुक्तस्यभानकमिति। मुक्तजीव- 
सर्वेश्वरयो ज्ञनिमि त्यर्थः । त च ज्ञानं सर्वविषयकं प्रमासंशयभ्रमातिरिक्तं, 
घटत्वपटत्वादि प्रकारकमनिर्विकल्पकं । प्रमाणजन्यं ज्ञानं प्रमा, 
साधारणादिजन्यं ज्ञानं संशयः | दोषजन्यं ज्ञानं भ्रमः । प्रमासंशयभ्रमज्ञानानि 
बद्धजीवानां भवन्ति न मुक्तजीवब्रह्मणोः | सत्यसंकल्पः | छा० प्र० ८ | 
खंड १ । श्रु० ५ ।। इति ब्रह्मणः सत्यसंकल्प । संकल्पादेवास्य पितरः 
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प्रसिद्धः । सत्यसंकल्पेनै व मुक्त जीवब्रह्मणो ज्ञानं भवति । योगिनां यादृशं 
ज्ञानं भवति तादृशं वक्ष्यते 5ग्रे। वद्धजीवानां ज्ञानकरणं दर्शयति । 
इन्द्रियमि ति। इन्द्रियं करणं ज्ञेयं, वद्धजीवानां ज्ञानकरणमिंद्रियम्‌ । 
तज्जन्या इन्द्रियजन्या, षड्विधा प्रमा, घाणजरासनस्पार्शनचाक्षुष- 
श्रावणमानसानि | 

करण निरपेक्ष भी दो प्रकार का है। इन्द्रिय निरपेक्ष प्रत्यक्ष को 
निरपेक्ष प्रत्यक्ष कहते हैं। उसके दो भेद हैं। १-मुक्त जीव का ज्ञान २- 
सर्वेश्वर प्रभु का ज्ञान, कारिकास्थ ईशमुक्तस्यभानकम्‌ पद का तात्पर्य भी 
यही है कि मुक्त जीव और सर्वेश्वर प्रभु का ज्ञान वह ज्ञान सर्व विषयक प्रमा 
संशय भ्रमातिरिक्त घटत्व पटत्वादि प्रकारक अनिर्विकल्प होता है। 

प्रमाण जन्य ज्ञान को प्रमा कहते हैं। साधारणादि जन्य ज्ञान 
संशय है। दोष जन्य ज्ञान भ्रम है। प्रमा, संशय, भ्रम ज्ञान बद्ध जीवों को 
होता है। मुक्त जीव और ब्रह्म का नहीं, क्योंकि ब्रह्म सत्य संकल्प है। 
संकल्प से ही इसके पूर्वज उपस्थित होते हैं। ये मुक्त जीव का संकल्प 
प्रसिद्धि ही है। सत्य संकल्प से ही मुक्त जीव और ब्रह्म का ज्ञान होता है। 
योगियों को जैसा ज्ञान होता है वैसा आगे कहेंगे। बद्ध जीवों का ज्ञान 
करण दर्शाते हैं। इन्द्रिय को करण कहते हैं। बद्ध जीवों को ज्ञान इन्द्रियों से 
होता है। इन्द्रिय जन्य ज्ञान छः प्रकार का है। घ्राणज, रासन, स्पार्शन, 
चाक्षुष, श्रावण, मानस आदि। इसी को षड्विध प्रमा कहते हैं। 

प्रमाजन्या स्मृति ज्ञैया सा पि दृष्टे च सम्मता- 
सो ऽयं च प्रत्यभिज्ञा सा प्रत्यक्षविषया मता ।।१४ ।। 

स्मृतिज्ञानं लक्षयति प्रमाजन्या प्रत्यक्षानुभवजन्या स्मृति ज्ञैया 
स्मृति ज्ञानं, यो देवदत्तः प्रयागे ऽनुभूतः स अद्य काश्यां स्मृतः | 
यद्विषयकोऽनुभवः तद्विषयिका स्मृतिः । सापि स्मृति रपि दृष्टे च 
सम्मताप्रत्यक्षा न्तर्गताप्रत्यभिज्ञां दर्शयति । सोऽयमि ति | सो ऽयं देवदत्त 
इति ज्ञानं प्रत्यभिज्ञा, सोऽयं देवदत्त इत्यत्र तच्छ ब्दो भूतपूर्व देशकाल 
वाचकः । इदं शब्दो वर्तमान देशकालवाचकः । केनचिदुच्यते भूतदेशकालो 
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वर्तमानदेशकालश्च द्वौ देवदत्ते विशेषणौ भवतः । विशेषणभेदेन विशेषो 
भिद्यते | भूतदेशकालविशिष्टदेवदत्त अन्य । वर्तमानदेशकालविशिष्टदेवदत्त 
अन्यः | तदु भयाभेदासम्भंवात्‌ | लक्षणया भूतदेशकालवर्तमान देशकालौ 
देवदत्तस्य पिंङमात्रं बोधयतः भूतदेशकाल विशिष्टत्व वर्तमानदेश- 
कालविशिष्टत्वयोः त्यागः शुद्ध देवदत्त ऽभेदेतदिदंशब्दयो र्लक्षणाइति । 
तद समीचीनम्‌ । यदि तद्देशकालविशिष्टदेवत्त अन्यः । वर्तमानदेशकाल- 
विशिष्टदेवदत्त अन्यो भवतः तदा प्रत्यभिज्ञा एव नसिध्यति । प्रत्यभिज्ञा- 
स्थले गतवर्षे प्रयागे यो देवदतो दृष्ट स एव देवदत्त इदानीं काश्यां दृष्टः 
इति यदि चो क्तद्वयस्य भेदः तदा काश्यां तादृशदेवदत्तो न दृष्टः 
भूतदेशकालविशिष्टदेवदत्तस्य प्रयागे सत्वात्‌ । किञ्च नापि भूतदेशकालौ 
वर्तमानदेशकालौ देवदत्ते विशषणौ भवतः । सो ऽयं देवदत्त इत्य त्र तच्छ 
ब्द भूतदेशकाल-वाचक इदंशब्दो वर्तमानदेशकालवाचकः । तत्र 
भूतदेशकाले देवदत्तो वर्त ते, इदंशब्दार्थवर्तमानदेशकाले देवदतो वर्तते, 
भूतदेशकाल वृत्तित्वं वर्तमानदेशकालवृत्तित्वञ्च देवदत्तेऽस्तः । 
तादूशदेशकालवृतित्वे देवदत्ते विशेषणे वो पलक्षणे न देवदत्तपिंड-स्यभेदः | 
यत्र विशेषतावच्छेदकस्य भेदः तत्रै व विशेषस्य भेदः | विशेषभेदको 
विशेषतावच्छेदकभेद इत्यर्थः । नहि भूतदेशकालवृत्तित्वविशिष्टदेवदत्तत्वं । 
वर्तमानदेशकालवृत्तित्व विशिष्टदेवदतत्वश्च । देवदत्तनिष्ठ विशेषतावच्छेदकं 
भवतः । देवदत्तत्वापेक्षया तयो गुरुभूतत्वेन तदनवच्छेदकत्वात्‌ । 
देवदत्तत्वमेव विशेषतावच्छे-दकम्‌ | पृथिवीवृत्तित्वं घटे पटे च वर्तते | 
न पृथिवीवृत्तित्वविशिष्टं घटत्वपटत्वं घटपटयो भेदकं किन्तु घटत्वं पटत्वं 
च भवतः तयो भेदस्य सत्वात्‌ | तद्दे शकालवृत्तित्व विशिष्ट एतद्देशकाल- 
वृत्तित्वविशिष्टो देवदतएक एव । तद्देशकालस्य वर्तमानदेशकालस्यचता- 
दुशवृत्तित्वकुक्षौ प्रविष्टत्वा देवदत्ते साक्षात्संबन्धा भावात्‌ । विशेष-णपक्षे 
वोपलक्षणपक्षेऽपिनक्षतिः किंचनीललोहिताक्ष औपगवइति, नीललोहित- 
विशेषणभेदेपि नौपगवदार्थो भिद्यते।। किं वा एकत्र घटे कालभेदेन 
नीलरक्तविशेषणभेदे पि न घटपदार्थस्य भेदः । उपलक्षणपक्षे ऽपि न भेद 
कथा । तदनवच्छेदकत्व सति तदंशे प्रकारीभूतमि त्युपलक्षणम्‌ ।। 
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अवच्छेदकम वलम्व्य व्यक्तिभेदाभेदस्य कथाऽभूत्‌ ।। उपलक्षणे तुकथा 
दूरनिरस्ता एवं तद्‌ देशकालयो रेतद्देशकालयो देवदत उपलक्षणसत्त्व 
सोऽ यं देवदत्त इति वाक्ये न देवदत्तपदार्थ भेदः । 

स्मति ज्ञान का विवेचन करते कहते हैं कि प्रमाणजन्या का 
तात्पर्य प्रत्यक्ष अनुभव जन्य ज्ञान को स्मृति ज्ञान कहते हैं। जो देवदत्त 
प्रयाग में अनुभूत था वही आज काशी में देखा और पहचाना यह वही 
देवदत्त है जो प्रयाग में देखा था। 

जिस विषयक अनुभव तदू विषयक स्मृति अर्थात्‌ वह स्मृति भी 
प्रत्यक्ष के अन्तर्गत प्रत्यभिज्ञा को दर्शाता है। यह वह देवदत्त है। इस ज्ञान 
को प्रत्यभिज्ञा कहते हैं। सोऽयं देवदत्तः इस वाक्य में तदू शब्द भूतपूर्व 
देशकाल वाचक है। इदम्‌ शब्द वर्तमान देशकाल वाचक है। कोई कहता 
है भूतदेशकाल वर्तमान देशकाल दोनों देवदत्त के विशेषण होते हैं। विशेषण 
भेद से विशेष्य भेद होता है। भूतदेश काल विशिष्ट देवदत्त अन्य है। 
वर्तमान काल विशिष्ट देवदत्त अन्य है। दोनों में अभेद असम्भव है। शब्द 
शक्ति लक्षण के द्वारा भूतदेश काल और वर्तमान देशकाल दोनों ही 
देवदत्त के पिण्डमात्र के बोधक है। भागत्याग लक्षणा द्वारा भूतकाल 
विशिष्ट और वर्तमान काल विशिष्ट दोनों का त्याग करने पर शुद्ध देवदत्त 
अवशिष्ट है। इदम्‌ तद्‌ शब्दों में अभेद लक्षण द्वारा हो जायेगा। 

यह ठीक नहीं है यदि तद्‌ देशकाल विशिष्ट देवदत्त अन्य है 
वर्तमान काल विशिष्ट देवदत्त अन्य है। तो प्रत्यभिज्ञा ही सिद्ध नहीं होती। 
प्रत्यभिज्ञा स्थल में गतवर्ष प्रयाग में जो देवदत्त देखा वही इस समय 
काशी में देखा गया इन दोनों कथनों में भेद है। तब काशी में वैसा देवदत्त 
नहीं देखा जो भूतकाल विशिष्ट देवदत्त प्रयाग में था और भूतकाल वर्तमान 
काल देवदत्त में विशेषण नहीं होते। सोऽयं देवदत्तः इस वाक्य में तदू शब्द 
भूदेश काल वाचक है। इदम्‌ शब्द वर्तमान देशकाल वाचक हैं। वहाँ पर 
भूतदेश काल में देवदत्त है इदम्‌ शब्दार्थ वर्तमान देशकाल में देवदत्त है। 
भूतदेश काल वृत्तित्व वर्तमान देशकाल वृत्तित्व दोनों ही देवदत्त में है। 
तादृश काल वृत्तित्व देवदत्त में विशेषण अथवा उपलक्षण से देवदत्त 
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पिण्डमात्र में भेद नहीं है । जहाँ पर विशेषतावच्छेदक भेद है वहीं विशेष 
का भेद है। विशेष भेदक विशेषतावचछेदक भेद है। न कि भूतदेश काल 
वृत्तित्व विशिष्ट देवद-तत्व और वर्तमान काल विशिष्ट देवदत्तत्व निष्ठ 
विशेषता-वच्छेदक होते हैं। देवदत्तत्व की अपेक्षा दानो ही गुरुभूत होने से 
उसके अनवच्छेदक हैं। देवदत्तत्व ही विशेषतावच्छेदक है। जैसे पृथिवी 
वृत्तित्व घट और पट में है किन्तु पृथिवीवत्ति विशिष्ट घटत्व पटत्व घट 
और पट में भेदक नहीं होते घटत्व पटत्व ही भेदक होते हैं दोनों में भेद 
होने से । 
तदूदेशकाल वृत्तित्व विशिष्ट एतद्देश काल वृत्तित्व विशिष्ट देवदत्त 
एक ही है। तद्‌ देशकाल वर्तमान देशकालकुक्षि में वैसे प्रविष्ट होने से 
साक्षात्‌ देवदत्त से सम्बन्धाभाव है, विशेषण पक्षमे अथवा उपलक्षण पक्ष 
में भी कोई क्षति नहीं है। और नीललोहिताक्ष औपगव इस वाक्य में नील 
लोहित विशेषण होने पर भी औपगव पदार्थ अलग नहीं है। और एक घट 
में काल भेद से नील रक्त विशेषण होने पर भी घट पदार्थ में अन्तर नहीं 
होता। उपलक्षण में भी भेद जैसी कोई बात नहीं है। उसका अनवच्छेदक 
होने पर उसमें प्रकारीभूत को उपलक्षण कहते है । केवल अवच्छेदक के 
अवलम्ब पर यह समस्त चर्चा हुई। उपलक्षण में समस्त स्वतः समाप्त है। 
इस तरह तद्‌ देशकाल और एतद्‌ देशकाल में उपलक्षण होने पर सोऽयं 
देवदत्तः इस वाक्य में पदार्थ भेद नहीं है । 
कारणं द्विविधं चै वे त्यु पादनिमित्तकम्‌ ।।१४ ।। 
कारणं विभाजयति, कारणमिति | उपादाननिमित्तभेदेन कारणं 
द्विधं वे त्यर्थः || यस्य शक्तिद्वारेणपरिणामः तदु पादानं कारणम्‌ ।। सूक्ष्मा- 
वस्थापन्नानां कार्याणां स्थूलावस्थाविकाशजनकं निमित्त मित्यर्थः ।।१४ || 
कारण दो प्रकार के होते हैं। १-उपादानकारण २-निमित्तकारण, 
कारण का विभाजन है उपुर्यक्त कारिका में उदादान और निमित्त भेद से 
कारण दो प्रकार के है। जिस द्रव्य में समवाय सम्बन्ध से कार्य उत्पन्न हो 
उसे उपादान कारण कहते हैं, अर्थात्‌ शक्ति के माध्यम से कार्य उत्पन्न 
करना घट बनाने की शक्ति कपाल द्वय में है दही के प्रति दूध उपादान 
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कारण है। 
सूक्ष्मावस्थापन्न कार्यों का स्थूलावस्था के विकास का जनक 
निमित्त कारण कहलाता है। 
द्वितीयं च तथो न्नेयं करणकर्तृविभागतः ।। 
निमित्तकारणविभागमाह, द्वितीयमिति, द्वितीयं निमित्तकारणं । 
तथो न्नेयं, द्विविधंज्ञेयं । द्विविधं दर्शयति, करणकर्तृविभागत इति । 
करणकर्तृभेदेन निमित्तकारणं द्विविधमि त्यर्थ | यद्‌ व्यापाराव्यबहितोत्तरं 
कार्य जाये तेत त्करणम्‌ । यद्र व्यापारप्रयोज्यं करणव्यापारः सः कर्ता | 
निमित्तकारण का विभाजन निम्नानुसार है। 
निमित्त कारण दो प्रकार का है। १-करण निमित्त २-कार्यनिमित्त। 
जिस व्यापार के अव्यवहित्तोत्तर कार्य होता है उसे करण कहते हैं। व्यापार 
को करने वाले अर्थात्‌ व्यापार प्रयोज्य करण व्यापार को कर्तृनिमित्त 
कहते हैं। 


इति श्री सप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्ठिकब्रह्मचारिणा श्री 
वैष्णवदासशास्त्रिणा विरचितायां प्रत्यक्षप्रमाणनिरूपणप्रथमतरङ्गम्‌।।१॥ 


इति प्रत्यक्ष प्रमाण निरूपण | 
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श्रीभगवन्निम्बार्काचार्याय नमः 


अथानुमानप्रमाणम्‌ 
अनुमितिकरणं चै वे त्य नुमानंप्रकीर्तितम्‌ ।।१५।। 

अनुमति का करण अनुमान कहलाता है। 

प्रत्यक्षनिरूपणान्तरं तदुपजीवकानुमानप्रनाणं निरूपयति | 
अनुमितिकरणमिति, अनुमितिकरणं अनुमितिज्ञानकरणमि त्यर्थः । 
अनुमानमनुमानप्रमाणमि त्यर्थः । प्रकीर्तितं महर्षिभि रिति शेषः । 
व्याप्िज्ञानसमुत्पन्ना अनुमाया निगद्यते । 

अनुमानकार्यम नुमितिं दर्शयति । व्याप्तिज्ञा नमिति । 
व्याप्तिज्ञानसमुत्पन्ना, व्याप्तिज्ञानजन्या इत्यर्थः | अनुमाया अनु-मितिः । 
सा च साध्यप्रकारिकापक्षप्रकारिका च ।। 

प्रत्यक्ष प्रमाण निरूपण के बाद उसके उपजीवक अनुमान प्रमाण 
का निरूपण करते है । अनुमति करण का अभिप्राय अनुमति ज्ञान करण 
है। अनुमानम्‌ का तात्पर्य अनुमान प्रमाण है। प्रकीर्तितम्‌ क्रिया का कर्ता 
व्याख्यानुसार महर्षिभिः है। 

अब जिज्ञासा होती है कि अनुमति किसे कहते हैं। अतः अनुमति 
का स्वरूप क्या है। व्यापत ज्ञान जन्य जो ज्ञान है उसे अनुमति कहते हैं। 
कहा भी है- व्याप्तिज्ञानसमुत्पन्ना अनुमाया निगद्यते” इस पंक्ति में अनुमाया 
शब्द आनुमति का पर्याय है। वह दो प्रकार की है। साध्यप्रकारिका और 
पक्ष प्रकारिका। 
व्यापार परामर्शः पक्षताव्यसिसंयुतः ।।१६ ।। 

परामर्श निरूपयति । व्यापार इति, पक्षताव्याप्तिसंयुतः, 
पक्षताव्याप्तिविशिष्टः | व्यापारः व्यापाराश्रयः, परामर्शः परामर्शज्ञानमि 
त्यर्थः । पक्षताव्याप्तिविशिष्टज्ञानं परामर्श इत्यर्थः । लिङ्गदर्शनं ततो 
व्याप्तिज्ञानं ततो हि परामर्शज्ञानं ततो ऽनुमिति रित्येवं क्रमः ।।१६ ।| 

व्यापाराश्रय पक्षता व्याप्ति विशिष्ट ज्ञान को परामर्श ज्ञान कहते 
हैं। सर्वप्रथम लिङ्ग दर्शन अर्थात्‌ पक्ष पर्वतादि में धूमादि का दर्शन ही 
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लिङ्ग दर्शन है। उसके बाद व्याप्ति ज्ञान यत्र धूमः तत्राग्निः, अर्थात्‌ 
साहचर्य का नियम का ज्ञान तत्‌ पश्चात्‌ परामर्श ज्ञान उसके बाद अनुमति 
ज्ञान यह क्रम है। 
अवयवस्य सामूहो व्यायस्य प्रतिपादकम्‌ । 
प्रतिज्ञाहेत्‌ दृष्टान्तोत्रिधा अवयव ईरिता ।।१७।। 

न्यायं निरूपयति । अवयवस्येति, अवयवस्य सामूहः, अवयव- 
समुदाय वाक्यं । न्यायस्य प्रतिपादकं न्यायस्य वाचकं, अवयव- 
समुदायवाक्यं न्याय इत्यर्थः अवयवं विभाजयति । प्रतिज्ञेति, प्रतिज्ञा 
हेतुदृष्टान्तः, साध्याविशिष्ट पक्षबोधजनकवाक्यं प्रतिज्ञा साध्यवोधजनकं 
पञ्चम्यन्तोहेतुः । दृष्टान्त उदाहरणं, साध्यहेलुविषयकवोधजनकवाक्य- 
मुदाहरणम्‌ | यथा पर्वतो वह्विमानिति प्रतिज्ञा, धूमादि ति हेतु: । यो यो 
धूमवान्‌ सस वल्लिमानि त्युदाहरणम्‌। हेतु रस्लु साध्यं नास्ती ति 
शंकानिवर्तकमुदाहरणम्‌ । त्रिधा ऽवयव ईरिताः । प्रतिज्ञाहेतुरुदाहरणमि 
ति त्रय एवा वयवा इत्यर्थः ।।१७ ।। 

प्रतिज्ञा हेतु दृष्टान्त ये अवयव के तीन भेद हैं इन तीनों अवयवों 
का समूह न्याय का बोधक है। अनुमान प्रमाण की पूर्ण प्रक्रिया को तीन 
अवयव वाक्यों से समझा जाता है। इन्हीं तीन अवयव वाक्यों को न्याय 
कहते हैं। 

साध्य विशिष्ट पक्ष बोध का जनक जो वाक्य है उसे प्रतिज्ञा कहते 
हैं। जैसे “ पर्वतो वह्निमान्‌ पहाड़ पर अग्नि है, यही वाक्य प्रतिज्ञा का 
स्वरूप है। साध्य का ज्ञान कराने वाला जिसमें पञ्चमी विभक्ति हो उसे हेतु 
कहते हैं। अर्थात्‌ पक्ष में साध्य का ज्ञान कराने वाला जैसे पर्वतो बह्लिमान्‌ 
धूमात्‌ इस वाक्य में धूमात्‌ पद पञ्चम्यन्त है। तथा पक्ष में साध्य का वह्नि 
का ज्ञान भी करा रहा है इसलिए धूमहेतु है। दृष्टान्त अर्थात्‌ उदाहरण- 

साध्य और हेतु विषयक ज्ञान के जनक वाक्य को उदाहरण 
कहते हैं। जैसे यो यो धूमवान्‌ स स बह्विमान्‌ यथा महानसम्‌ जो जो 
धूमवान्‌ है वह वह अग्निमान्‌ जैसे रसोई घर गे यह वाक्य उदाहरण वाक्य 
है। हेतु है साध्य नहीं इस शंका का निवर्तक वाक्य उदाहरण है। यद्यपि 
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न्याय शास्त्र में पाँच अवयव मानें हैं। किन्तु ग्रन्थकार ने प्रतिज्ञा हेतु 
उदाहरण तीन ही अवयव वाक्य माने हैं। 
यत्र यत्र भवे द्वेतुः साध्यम पि तथै व च। 
उभयो: सहचारो हि व्यासिशब्देन गीयते ।।१८।। 
जहाँ-जहाँ हेतु रहता हैं वहाँ-वहाँ साध्य भी रहता है। दोनों के 
इस साहचर्य नियम को व्याप्ति कहते हैं। जैसे -यत्र यत्र धूमः तत्र तत्राम्निरिति 
साहचर्य नियमो व्याप्तिः । उपर्युक्त वाक्य ही व्याप्ति का स्वरूप है। 
व्याप्तिमाह । यत्रे ति । यत्र यत्र भवेद्धे तुः, यत्र यत्र हेतुः, साध्यम 
पि तथै च, तत्र तत्र साध्यमि त्यर्थः | साध्याभाववदवृत्तिहेलु व्याप्तिः । 
इति व्याप्ति शब्देन गीयते । ननु सर्व सत्यं पदार्थत्वादि त्यादौ सत्यत्वरूप- 
साध्यस्याभावाप्रसिद्ध्याऽव्याप्तिरत आह | उभयो रिति। उभयोः, 
हेतुसाध्ययोः, सहचरोहि व्याप्तिः । हेतुव्यापकसाध्य-समानाधिकारण्यरूपा 
व्याप्ति रित्यर्थः ||१८ || 
“ साध्याभाववदवृत्तिहेतुर्व्याप्ति: इसका अभिप्राय यह है साध्या- 
भाववान में जो हेतु नहीं रहता उसे व्याप्ति कहते हैं। जैसे साध्य हुआ वह्नि 
तदूभाववान्‌ जल हृदादि तद्‌ वृत्तित्वं नौकादि अवृत्तित्व हेतुभूत धूम में इस 
तरह लक्षण समन्वित होता है। कुछ लोग आशंका करते हैं | सर्व सत्यं 
पदार्थत्वात्‌ इस वाक्य में सत्यत्व रूप साध्य का अभाव अप्रसिद्ध हैं 
इसलिए उपर्युक्त लक्षण में अव्याप्ति दोष है ऐसा नहीं है कारिका में उभयोः 
पद का निवेश है। अर्थात्‌ हेतु साध्य का साहचर्य होना चाहिए। इसलिए 
हेतु व्यापक साध्य समानाधिकरण रूप ही व्याप्ति लक्षण है हेतु और साध्य 
का एक अधिकरण ही व्याप्ति है। 
दैशिकी कालिकी चे ति व्याप्ति टधा हि सम्मता - 
अन्वयो व्यतिरेक श्च व्याप्तिभेदो द्विधैवहि ।।१६।। 
दैशिकी और कालिकी व्याप्ति के ये दो भेद हैं। पुनः अर्द्ध कारिका 
में अन्वय व्याप्ति और व्यतिरेक व्याप्ति भेद से व्याप्ति दो ही प्रकार की है। 
देशकालपक्षभेदेन व्याप्ति भेद माह दैशिकी ति, देश-पक्षकी 
देशिकी कालिकी, कालपक्षकी, एवं च यत्र देशपक्षः तत्र सा दै शिकी 


“सिद्धान्त मन्दाकिनी'” (३५ 


यत्र कालपक्षः तत्र सा कालिकी । देशपक्षकी यथा पर्वतो वल्लिमान्‌ धूमादि 
_ति। कालपक्षकी यथा कालो वह्लिमान्‌ कालत्वात्‌ । व्याप्ति द्वैधा हिसम्मता 
देंशिकीकालिकीभेदेनेत्यर्थ: । सार्द्धेन पुनः पन व्याप्तिभेद माह, 
अन्वयव्यतिरेक श्च, अन्वय-व्याप्तिव्यतिरेकव्याप्तिश्च | व्याप्तिभेदो 
द्विधैवहि, अन्वयव्यतिरेक इति भेदः 11१६ ।। 
देशकाल पक्ष भेद से व्याप्ति के भेदों को बतलाते हैं। देशपक्ष 
वाली दैशिकी व्याप्ति और कालपक्ष वाली कालिकी व्याप्ति कहलाती है। 
देशपक्ष की व्याप्ति का स्वरूप जैसे पर्वतो बहिमान्‌ धूमात्‌ और कालपक्ष 
व्याप्ति का स्वरूप कालो बह्लिमान्‌ कालत्वात्‌ इस तरह दैशिकी कालिकी 
भेद से दो रूप व्याप्ति के है। पुनः कारिका के अर्द्धभाग से प्रत्येक व्याप्ति 
के दो भेद हैं। अन्वय व्याप्ति और व्यतिरेक व्याप्ति । 
सपक्षो विद्यते यत्र व्याप्ति रन्वयिका हि सा- 
तदभावो भवेद्‌ यत्र व्यतिरेकी त्यु दाहृता ।।२० ।। 
अन्वयव्याप्तिमाह सपक्ष इति यत्र साध्यस्थले, सपक्षो विद्यते, 
तत्र व्याप्तिर अन्वयिका अन्वयव्याप्तिरि त्यर्थः । यत्र तद-भावः 
सपक्षाभावः, भवेत्‌ तत्र सा व्याप्ति व्यतिरेक उदा हृता। सर्व सत्यं 
वस्तुत्वात्‌ ।।२० ।। 
जहाँ साध्य निश्चित है वहाँ अन्वय व्याप्ति होती है। इस व्याप्ति 
का स्वरूप तत्‌ सत्वे तत्‌ सत्वम्‌ इति अन्वयः धूम सत्वे वह्नि सत्वम्‌ 
व्यतिरेक व्याप्ति तदभावे तदभावः यथा यत्र वह्विर्नास्ति तत्र धूमोऽपिनास्ति 
ये व्यतिरेक व्याप्ति है। जहाँ सपक्ष है साध्य निश्चित है वहाँ अन्वय व्याप्ति 
है जहाँ सपक्षाभाव है वहाँ व्यतिरेक व्याप्ति है। 
संदेहविषयं वस्तु यत्र यत्र च विद्यते । 
स स एव भवे त्पक्ष अन्यौ पक्षातिरिक्तकौ ।।२१।। 
साध्य का सन्देह जहाँ-जहाँ किसी स्थल विशेष या काल विशेष 
में होता है बह पक्ष कहलाता है और इससे भिन्न स्थिति अर्थात्‌ सन्देह 
अभाव स्थल या काल विपक्ष कहलाता है। 
पक्षं दर्शयति संदेहेति, संदेहविषयं, वस्तु साध्यं यत्र यत्र स्थल- 
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विशेषे देशे वा काले स स, देशः काल श्च पक्षो भवेत्‌ः । संदिग्धसाध्यवा 
न्पक्ष इत्यर्थः । अन्यौ सपक्ष विपक्षौ, पक्षातिरिक्तकौ तक्डिन्नावि त्यर्थः । 
निश्चितसाध्यवान्‌ सपक्षः । निश्चितसाध्याभाववान्‌ विपक्षः । अन्वयव्याप्ति 
स्थले सपक्षो हेतु व्यतिरेकव्याप्तिस्थले विपक्षो कारणं न भवति | पर्वतो 
वहिमान्‌ धूमादि त्यत्र, पर्वतः पक्षः। महानसः सपक्ष । जलादि 
विपक्षः 11२१ || 


हेत्वाभासो भवे द्वेतोः त त्कार्यस्य विरोधकः । 
अनुमितिं त त्कारणंच निरूप्य प्रसंगा त्तयो विरोधिस्वरूपं 
हेत्वाभासं निरूपयति | हेत्वाभास इति हेतोः त त्कार्यस्य, हेतोः तत्‌ 
कार्यस्यचविरोधकः, विरोधी विद्यते यत्र स विरोधकः । हेत्वाभासो भवेत्‌ । 
हेतुवदाभासत इति हेत्वाभास दुष्टहेतु रित्यर्थः | अनुमिति त त्करणा 
न्यतर विरोधी हेत्वाभास इत्यर्थः | 


पक्ष को दर्शाते हैं। सन्देह विषय, वस्तु साध्य जहाँ-जहाँ स्थल 
विशेष या काल विशेष में हो बह-वह देशकाल पक्ष होता है। ' संदिग्ध - 
साध्यवान्‌ पक्षः'' जिसमें साध्य का सन्देह हो वह पक्ष है। अन्यौ का 
तात्पर्य पक्ष से अतिरिक्त भिन्न हैं। जिसमें साध्य का निश्चय हो वह सपक्ष 
है। जैसे उसी जगह (पर्वतो वह्िमान्‌ धूमात्‌) यथा महानसम्‌ इस स्थल में 
महानस सपक्ष (दृष्टान्त है) जिसमें साध्य के अभाव का निश्चय हो बह 
विपक्ष है। जैसे धूमहेतुक स्थल में झील आदि अन्वय व्याप्ति स्थल में 
सपक्ष हेतु व्यतिरेक व्याप्ति स्थल में विपक्ष कारण नहीं होता पर्वतो वहिमान्‌ 
धूमात्‌ इस वाक्य में पर्वत पक्ष है महानस सपक्ष है और जलादि विपक्ष है। 

अनुमति और उसके कारण का निरूपण करके प्रसंगवश अनुमति 
और उसके कारण के विरोधी स्वरूप हेत्वाभास का निरूपण करते हैं। 
हेत्वाभास हेतु और उसका कार्य दोनों का विरोधी होता है। जो वास्तविक 
हेतु न हो पर हेतु की तरह मालूम होंवे हेत्वाभास कहलाते हैं। दुष्ट हेतु 
हेत्वाभास है। अनुमति अथवा उसके करण में से किसी एक का विरोधी 
हेतु हेत्वाभास कहलाता है। 
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व्यभिचारो विरोध: प्रकरणसमवाधक: ।।२२ ।। 
असिद्धः पञ्चमो दुष्टा दोषवत्त्वा ञ्च कीर्तिताः । 
हेत्वाभासं विभाजयति व्यभिचार इति, व्यभिचारः सव्यभिचारः, 
प्रकरणसमवाधक इति । प्रकरणसमः सत्प्रतिपक्षः । वाधक इति 
वाधः ।।२२।। असिद्धः पक्षाद्यसिद्धः । इमे पञ्च दोष-वत्त्वाद्‌ दोषाश्रयत्वाद्‌ 
दुष्टाः प्रकीर्तिताः न तु स्वरूपेण । 
उपर्युक्त कारिका में हेत्वाभासों का विभाजन है। हेत्वाभास पाँच 
हैं। व्यभिचार (सव्यभिचार) विरोध (विरुद्ध) प्रकरणसम (सत्प्रतिपक्ष) 
बाधक (बाधित) असिद्ध ये पाँच दोषाश्रय दोषयुक्त होने दुष्ट हेतु हैं। 
इनकी नाममात्र की गणना की है। स्वरूप नहीं बतलाया है। - 
साधारणः तदव्यश्चा नुपसंहारिनामकः ।।२३ ।। 
व्यभिचारस्त्रिधा ज्ञेयो व्याप्तिज्ञानविरो धकः । 
व्यभिचार (सव्यभिचार) हेत्वाभास के तीन भेद है। साधारण, 
असाधारण, अनुपसंहारी, ये तीन हेतु व्याप्ति ज्ञान विरोधी है। 
सव्यभिचारं विभाजयति साधारण इति साधारणः, साध्याभाव- 
वद्धृत्तिहेतु: साधारणः । यथा धूमवान्‌ वह्ने रित्यत्र धूमाभाववति 
तप्ताऽयगोलके बल्ले ृत्तिसत्तवाद्वह्लिहेतुः साधारणः । यथा वा जीवः 
शुभाशुभफलभोक्ता ज्ञानत्वात्‌, इत्यत्र फलभोक्तृत्वाभाववति ब्रह्मणि 
ज्ञानत्वस्य सत्वाद्‌ ज्ञानत्वहेतुः साधारणः | तदन्यः साधारणान्य 
असाधारणः । निश्चितसाध्यतङ्भाववद वृत्तित्वे सति पक्षमात्रवृत्ति 
रसाधारणः | यथा शब्दो ऽनित्यः शब्दत्वादित्यत्र साध्यवति घटे 
साध्याभाववत्या त्मनि च शब्दत्वम वृत्तं पक्षे शब्दे सत्त्व मतः शब्दत्वहेतु 
रसाधारणः । अनुपसंहारिनामकः, अनुपसंहारी हेतु रित्यर्थः । दृष्टान्तरहितो 
ऽनुपसंहारी । यथा सर्वमनित्यं वाच्यत्वात्‌ अत्रा नित्यत्वरूपसाध्यस्य 
सपक्षविपक्षयो रभावः । सर्वस्य पक्षत्वात्‌ ।।२३ ।। एवं व्यभिचारः सव्यभि- 
चारः, त्रिधा ज्ञेयः, व्याप्तिज्ञानविरोधकः । साधारण हेतौ साध्यव द्धुतित्व- 
प्रकारकज्ञानस्य विरोधित्वम्‌ । असाधारणे हेतौ साध्यसमानाधिकरण- 
त्वज्ञानस्य विरोधित्वम्‌ । अनुपसंहारि हेतौ प्रतियोगित्वप्रकारकज्ञानस्य 
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विरोधि त्वम्‌ । 

सव्यभिचार को विभाजित करते हैं। साधारण का लक्षण है। 
साध्य के अभाव में भी रहने वाले हेतु को साधारण हेतु कहते है । जैसे 
धूमवान्‌ वह्देः इस उदाहरण में वहि हेतु साध्याभाव अर्थात्‌ धूमाभाव तप्त 
अयोगोलक में भी होने से साधारण हेतु है। अथवा जीवः शुभाशुभ 
फलभोक्ता ज्ञानत्वात्‌, इस उदाहरण में फलभोक्तत्व अभाव वाले ब्रह्म में 
भी ज्ञानत्व हेतु होने ज्ञानत्व साधारण हेतु है। 

कारिकास्थ तदन्यः का अर्थ साधारणान्य अर्थात्‌ असाधारण है। 
असाधारण हेतु की परिभाषा यह है कि जो हेतु सभी सपक्षों में विपक्षों में 
न रहे किन्तु केवल पक्षमात्र में ही रहे बह हेतु असाधारण है। 

उदाहरण जैसे शब्दो नित्यः शब्दत्वात्‌, इस उदाहरण में साध्यवान्‌ 
घट में साध्याभाववानू आत्मा में शब्दत्व नहीं है किन्तु शब्द रूप पक्ष में 
ही रहता है। इसलिए शब्दत्व हेतु असाधारण है। अतः यह हेतु असाधारण 
हुआ | अनुपसंहारी बह हेतु है जो दृष्टान्त रहित है | तात्पर्य यह है कि जिस 
हेतु में अन्वय और व्यतिरेक दृष्टान्त न हो बह अनुपसंहारी है। जैसे सर्वम्‌ 
अनित्यं वाच्यत्वात्‌, इसमें अनित्यत्व रूप साध्य का सपक्ष विपक्ष नहीं है 
अर्थात्‌ दृष्टान्त रहित है वाच्यत्व हेतु भी अन्वय व्यतिरेक दृष्टान्त रहित 
है। इस तरह सव्यभिचार के तीन विरोधी है | साध्यवत्‌ वृतित्व प्रकारक 
ज्ञान विरोधी साधारण हेत्वाभास है। साध्यसमानाधिकरणत्व ज्ञान का 
विरोधी असाधारण हेत्वाभास है प्रतियोगित्वप्रकारक ज्ञान विरोधि 
अनुपसंहारी हेत्वाभास है। 

भावाभावसमानाधिकरणे वर्तते हि यः ।।२४।। 
साधारणः स विज्ञेयः साध्यवद्वुत्तिघातकः | 

साधारण माह भावेति भावपदं साध्यपरं, अभावपदं साध्याभाव- 
परं, साध्याधिकरणे साध्याभावाधिकरणे च यो हेतु वर्तते साधारणः 
सः | कि श्च साध्यवद्वृत्तिघातकः | हेतौ साध्याधि-करणवृत्तित्वस्य 
विरोधित्वमि त्यर्थः । धूमवान्‌ वह्ने रित्यादयः । 

जो हेतु साध्याधिकरण में और साध्याभावाधिकरण में रहता है 
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वह हेतु साधारण है। किन्तु जो हेतु साध्याधिकरण वृत्तित्व मात्र है वह हेतु 
है जैसे धूमवान्‌ वह्दे। 
न सपक्षे विपक्षे वा पक्षमात्रे तु दृश्यते ।।२५।। 
असाधारण विख्यातो व्यापि ज्ञानं हिनस्तिसः । 
असाधारण माह, नेति सपक्षे निश्चितसाध्यवति विपक्षे निश्चित 
साध्याभाववति च न दृश्यते। पक्षमात्रे संदिग्धसाध्यवति दृश्यते। स 
असाधारणो विख्यातः । स असाधारणः, व्यापतिज्ञानं-हिनस्ति । 
साध्यसमानाधिकरणत्वस्य विरोधी त्यर्थः ।। शब्दो नित्यः शब्दत्वात्‌, 
इत्य साधारणः । 
असाधारण हेतु की व्याख्या करते हैं कि जो हेतु न सपक्ष में न 
विपक्ष में रहे पक्षमात्र में रहता है तथा साध्यसमानाधिकरणत्व का विरोधी 
हो वह असाधारण हेतु है। जैसे शब्दो नित्यः शब्दवात्‌, यहाँ शब्दत्व हेतु 
शब्द मात्र में रहता है। इसलिए असाधारण हेत्वाभास है। 
व्यतिरेकविरो धी चानुपसंहारिको मतः ।।२६ ।। 
अनुपसंहारिपदार्थ माह व्यतिरेकेति व्यतिरेकविरो धी, 
व्यतिरेकव्याप्तिविरोधी ।।२६ ।। 
जिसमें व्यतिरेक दृष्टान्त का विरोध हो वह हेतु अनुपसंहारी है। 
व्यतिरेक व्याप्ति विरोधी अनुपसंहारी है। 
सपक्षपक्षयो नैंवविपक्षेवर्तते किल ।। 
स विरुद्धः समाख्यातः पक्षधर्मविरो धकः ।।२७।। 
विरोधं दर्शयति सपक्षेति सपक्षपक्षयोर्नेव, सपक्षे पक्षे नैव वर्तते 
विपक्षे वर्तते, यो हेलुः । स विरुद्धः समाख्यातः । साध्यव्यापकीभूताभाव- 
प्रतियोगी विरुद्धः । स विरुद्धः पक्षधर्मविरोधकः, पक्षमात्रधर्मविरोधह 
त्यर्थः । यथा पर्वतो वहिमान्‌ जलत्वात्‌ । जीवो हि परतन्त्रो 
व्यापकत्वात्‌ ।।२७ ।। 
जो हेतु सपक्ष पक्ष में नहीं रहता विपक्ष मात्र में रहता है वह हेतु 
विरुद्ध हेत्वाभास कहलाता है। 
साध्य के व्यापकी भूताभाव प्रतियोगी हेतु विरुद्ध हेतु कहलाता 


“सिद्धान्त मन्दाकिनी'' (४० 
है वह पक्ष धर्म का विरोधी होता है । जैसे पर्वतो बह्लिमान्‌ जलत्वात्‌, इस 
उदाहरण में जलत्व हेतु साध्य वहि में नहीं रहता है। अन्य उदाहरण जीवों 
हि परतन्त्रः, व्यापकत्वात्‌ इस उदाहरण में व्यापकत्व हेतु विरुद्ध हेतु है। 
विरुद्धान्‌मिति यत्र हृया जाता समानिका- 
विरुद्धसाधको य स्तु प्रकरणसमः सहि ।।२८ ।। 

प्रकरणसमं दर्शयति विरुद्धेति यत्र स्थलविशेषे समानिका, 
एकधर्मिका विरुद्धानुमितिः । भावाभाव प्रकारिकानुमितिः । द्वयाजाता 
विरुद्धसाधकः, विरुद्धानुमितिजनकोः यो हेतुः स हेतुः, प्रकरणसमः 
सत्प्रतिपक्ष इत्यर्थः | तथा हि हृदो वह्निमान्‌ धूमात्‌, हृदो वह्ृयभाववान्‌ 
जलात्‌ । अत्रैक हृदपक्षक अग्निप्रकारिका तदभावप्रकारिकाः चानुमिति 
या जायते । वहिप्रकारिकानुमिते विरोधिनी वह्नयभावप्रकारिकानुमितिः । 
वहृयभावप्रकारिकानुमिते विरोधिनी वह्लिप्रकारिकानुमितिः । 
वह्िप्रकारिकानुमितिसाधको धूमहेतुः वह््यभावप्रकारिकानुमितिसाधको 
जलहेलुः । साध्य-विरोधिविषयकोपस्थितिजनक समान वलोपस्थित्या 
प्रतिरुद्धकार्य-कलिंगत्वं सत्प्रतिपक्षत्वमि त्यर्थः | अयं चा नुमितेः 
परामर्शस्य च प्रतिबन्धकः ।।२८ ।। 

प्रकरण सम हेत्वाभास को दर्शाते हैं। साध्य के अभाव को सिद्ध 
करने वाला दूसरा हेतु विद्यमान हो बह सत्प्रतिपक्ष कहलाता है। जिसे 
ग्रन्थकार ने प्रकरण सम नाम दिया है, जिस स्थल विशेष में एकधर्मिका 
अर्थात्‌ भावाभाव प्रकारिका अनुमिति हो विरुद्धानुमिति का जनक जो हेतु 
हो बह प्रकरण सम कहलाता है। 

जैसे-हृदो बहिमान्‌ धूमात्‌ हृदो बह्वया भावान्‌ जलात्‌, यहाँ पर 
हृद पक्षक अग्नि प्रकारिका और तदभाव प्रकारिका दो अनुमति होती है। 
बहनि प्रकारिका अनुमिति की विरोधी अनुमिति वह्लि अभाव प्रकारिका 
अनुमिति होती है और वहि अभाव प्रकारिका अनुमिति की विरोधिनी 
बहि प्रकारिका अनुमिति होती है। बहि प्रकारिका का अनुमिति का 
साधक हेतु धूम है वहि अभाव प्राकरिका अनुमिति का साधक हेतु जल है 
साध्य विरोधी विषयक उपस्थिति का जनक समान वल उपस्थिति से 
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अनुमान और अनुमिति का. प्रतिबन्धक है इसलिए सत्प्रतिपक्ष हेतु है। 
अतस्मिन्तस्य चाभासस्तस्य नाशकनिश्चयः । 
वाधशब्देन व्याख्यातो 5नुसितेः प्रतिबन्धकः ।।२९ ।। 
अपने अनधिकरण में उसका प्रतिबन्धक अर्थात्‌ अनुमिति विरोधी 
प्रमाणान्तर हेतु निश्चित हो वह हेतु बाध कहलाता है। भाव यह है कि 
अपने अनधिकरण में उसके आभास का नाशक हेतु निश्चित है उसे वाध 
शब्द से व्याख्यायित किया है और वह अनुमिति का प्रतिबन्धक है। 
वाध माह अतस्मिन्निति, अतस्मिन्‌, स्वानधिकरणे आभासः 
तस्य, आभासज्ञानस्य नाशकनिश्चयः, वाधशब्देन व्याख्यातः, वाध इत्यर्थः 
स च वाधः अनुमितेः प्रतिबन्धकः, विरोधी त्यर्थः | यथा हृदो वह्विमानि 
त्यत्र । वह्ले रनधिकरणे हृदे वह्लिप्रकारकं ज्ञानं तस्यनाशको हृदो 
वह्णयभाववा निति निश्चयः | अयमेववाधः | य द्वा विश्वं मिथ्या दृश्यत्वात्‌ । 
विश्वं सत्यमिति ऋक्‌ श्रुत्या विश्व सत्यत्वनिश्चयात्‌। विश्वं मिथ्या इति 
ज्ञानस्य विश्वं सत्य मिति निश्चयो वाधकः ।।२९ ।। 
जैसे हदो वह्लिमान्‌ इस उदाहरण में वह्नि के अनधिकरण जलाशय 
में बहि प्रकारक ज्ञान का नाशक वहि अभाववान्‌ निश्चित्‌ है इसी को वाध 
हेत्वाभास कहते है । अथवा विश्वं मिथ्या दृश्यत्वात्‌, इसका वाधक ऋकू 
श्रुति विश्वं सत्यम्‌,यह सत्यत्व सिद्ध करने वाला वाक्य निश्चित्‌ है। 
असिद्ध आश्रयासिद्ध स्स्वरूपासिद्ध एव च- 
व्याप्यत्वासिद्ध इत्ये ताः कार्यकारणवाधकाः ।।३०।। 
असिद्ध तीन प्रकार का होता है। आश्रयासिद्ध, स्वरूपासिद्ध, 
व्याप्यत्वासिद्ध तथा अनुमिति का और उसके कारण परामर्शादि करण का 
विरोधी होता है। 
असिद्धं त्रिविधं माह (असिद्ध इति । असिद्धः,) आश्रयासिद्धः 
स्वरूपासिद्धोव्याप्यत्वासिद्धश्चैति त्रिविधः । आश्रयासिद्धो द्विविधः, 
पक्षासिद्धः साध्याप्रसिद्ध श्च ।। स्वरूपासिद्धेन साधनाप्रसिद्धभागासिद्धौ 
गृह्येते ।। व्याप्यत्वासिद्ध उपाधीत्यर्थः ।। इत्ये-ताताः, असिद्धाः । कार्य- 
कारणवाधकाः । अनुमितेः तत्कारणस्य परामशदि श्व वाधका विरोधिन 
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इत्यर्थः ।। पक्षासिद्धो यथा काञ्चनमयपर्वतो वल्लिमान्‌ । पर्वते काञ्चन- 
मयत्वस्याप्रसिद्धया काश्चनमयत्वाभाववान्पर्वत इति निश्चयः काञ्चनमय- 
पर्वत इतिज्ञानस्य वाधकः।। एतादृश निश्चयसच्त्वे काञ्चनमयपर्वतो 
वहिव्याप्यधूमवान्‌ काश्ननमयवत्‌पर्वतो5ग्रिमान्‌, इत्यनुमितिपरामर्शौ न 
जायेते ।। साध्या प्रसिद्ध स्तु साध्यतावच्छेदकाभावेन साध्यस्या 
प्रसिद्धिः ।। यथा पर्वतः काश्चनमयवह्लिमान्‌ ।। काञ्चनमयत्वस्य वह्लौ 
अप्रसिद्धया कान्श्चनमयत्वाभाववान्‌ वह्नि रिति निश्चयः, काञ्चनमयवह्लि 
रिति ज्ञानस्य वाधकः ।। एतादृश निश्चयसत्त्वे काश्चनमयवह्लिमान्‌ पर्वत 
इत्यनुमितिः काश्चनमयवहिव्याप्यधूमवान्‌ पर्वत इति परामर्श श्च न जायते ।। 
अत एव साध्याप्रसिद्धिरनुमितेः परामर्शस्य च प्रतिवन्धिका ।। स्वरूपा- 
सिद्ध स्तु, पक्षेहेत्वभावः स्वरूपासिद्धः । यथा हृदो वह्निमान्‌ गोत्वादिति ।। 
साधनाप्रसिद्धिभागासिद्धिव्याप्यत्वासिद्धिभेदेन स्वरूपासिद्धो त्रिविधः ।। 
साधनाप्रसिद्धिर्यथा, अयं वह्निमान्‌ काञ्चनमयधूमात्‌ वा नीलधूमात्‌ ।। 
अत्र काञ्चनमयत्वस्य वा नीलधूमत्वस्यतदनवच्छेदकतया काञ्चनमयत्वा- 
भाववान्‌ नीलधूमत्वाभाववान्‌ धूम इति साधनाप्रसिद्धिः ।। स च काञ्चन- 
मयत्ववान्‌ धूमः, नीलधूमत्ववा न्धूम इति ज्ञानस्य, परामर्शस्य च साक्षा- 
त्प्रतिवन्धकः परम्परया ऽनुमिते श्व।। हेलुतावच्छेदकाभाववद्धेतुः 
साधनाप्रसिद्धिः ।। पक्षतावच्छेदकसमानाधिकरणे हेत्वभावोभागा- 
सिद्धिः ।। यथा सर्वमसत्यं दृश्यत्वात्‌ ।। अत्र सर्वत्वसमानधिकरणे 
ऽतीन्द्रियपक्षे दृश्यत्वात्‌ । अत्र सर्वत्वसमानाधिकरणे 5तीन्द्रियपक्षे 
दृश्यत्वाभावो भागासिद्धः ।। अय मेव परामर्शस्य प्रतिबन्धकः ।। 
पक्षतावच्छेदकव्यापकहेत्वभावः स्वरूपासिद्धः ।। इयानेव 
स्वरूपासिद्धभागासिद्धर्यों भेदः ।। स्वरूपासिद्धस्लु पक्षतावच्छेद- 
कव्यापकहेतोऽनुमिते श्र प्रतिबन्धकः ।। भागासिद्धः पक्षतावच्छेद- 
कसमानाधिकरणे न तथा प्रतिबन्धकः ।। साध्यव्यापकत्वे सति 
साधनाव्यापको व्याप्यत्वासिद्ध ।। अत्रैवो पाधि शब्देन व्यव-हियते ।। 
यथा प्रपञ्चं मिथ्या दृश्यत्वात्‌ १ जडत्वात्‌ २ परिच्छिननत्वा द्वा शुक्तिरजतव 
दिति ।। अत्र परै दश्यत्वादिकं त्रयं हेतूं कृत्य प्रपञ्चे मिथ्यात्वं साध्यते ।। 
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शुक्तिरजत दृष्टान्तं च क्रियते ।। प्रपश्चे व्यवहारिकसत्ता, शुक्तिरजते पारि- 
भाषिकसत्ता च मन्यते ।। उपाधिश्च सपक्षे वर्तते पक्षे संदेहविषयस्य साध्यस्य 
सत्वात्‌, यत्र साध्यस्य निश्चयः तत्रो पाधिः ।। यत्र यत्र मिथ्यात्वं तत्र 
पारिभाषिक मिति सपक्षे शुक्तिरजते मिथ्यात्वव्यापकं पारिभाषिकमुपाधि 
भवति ।। दृश्यत्वादेः प्रपञ्चे सत्त्वा त्पारिभाषिकस्य तत्रा भावादिति 
साधनाव्यापको पाधिः ।। तथा चोपाधिकाभावेन हेतुना पक्षे साध्यस्या 
भावः फलं भवति ।। तथा च प्रपञ्चं मिथ्यात्वाभाववत्पारिभाषिका- 
भावात्‌ ।। इद मेवो पाधिरलम्‌ ।। पारिभाषिकाभावः प्रपञ्चे सत्त्वस्य साधक 
इत्यर्थः । 

आश्रयासिद्ध के दो भेद है-१-पक्षासिद्ध २-साध्यासिद्ध, 
स्वरूपासिद्ध से साधना अप्रसिद्ध और भागाप्रसिद्ध दो भेद गृहीत है। 
व्याप्यात्वासिद्ध का अर्थ उपाधि है। ये असिद्ध कार्यकारण के बाधक है। 
अनुमिति और उसके कारण परामर्शादि का विरोधी है। पक्षासिद्ध का 
उदाहरण जैसे-काञ्चनमय पर्वतो वह्निमान्‌, काश्चचनमय पर्वत अग्नि वाला 
है इस उदाहरण में काञ्चनमयत्व पक्ष ही अप्रसद्धि है का्चनमयत्व अभाव 
वाला पर्वत निश्चित। काञ्चनमय पर्वत इस ज्ञान का बाधक है। ऐसा निश्चित 
होने पर काञ्चनमय पर्वत बलह्लिव्याप्य धूमवान्‌ काञ्चनमयवत्‌ अमिमान्‌ ये 
अनुमिति और परामर्श नहीं होंगे। 

साध्य का अप्रसिद्ध होना साध्याप्रसिद्धि है। साध्याप्रसिद्ध तो 
साध्यतावच्छेदक अभाव के कारण । साध्य काञ्चनमय साध्यतावच्छेदक 
काञ्चनमयत्व वह्ि अप्रसद्धि है, जैसे-पर्वत काञ्चनमय वह्लिमान्‌ इस उदाहरण 
में काञ्चनमयत्व अग्नि में अप्रसद्धि है। इसलिए काञ्चनमयत्व अभाववान्‌ 
अग्नि यह निश्चित है काञ्चनमय अम्नि इस ज्ञान का बाधक है। ऐसा निश्चय 
होने पर काञ्चनमय बह्लिमान्‌ पर्वत यह अनुमिति और काञ्चनमय बहिव्याप्य 
धूमवान्‌ पर्वत यह परामर्श भी नहीं होगा इसलिए साध्याप्रसिद्ध अनुमिति 
और परामर्श ज्ञान का प्रतिबन्धक है। 

पक्ष में हेतु का अभाव ही स्वरूपासिद्ध है। जैसे-हदो वहिमान्‌ 
गोत्वात्‌, इस उदाहरण में जो हेतु गोत्व दिया है पक्ष जलाशय में नहीं है 
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इत्यर्थः || पक्षासिद्धो यथा काञ्चनमयपर्वतो वल्लिमान्‌ | पर्वते काञ्चन- 
मयत्वस्याप्रसिद्धया काश्चनमयत्वाभाववान्पर्वत इति निश्चयः काञ्चनमय- 
पर्वत इतिज्ञानस्य वाधकः।। एतादृश निश्चयसत्त्वे काञ्चनमयपर्वतो 
वह्विव्याप्यधूमवान्‌ काञ्चनमयवत्पर्वतोऽग्रिमान्‌, इत्यनुमितिपरामरशौ न 
जायेते ।। साध्या प्रसिद्ध स्तु साध्यतावच्छेदकाभावेन साध्यस्या 
प्रसिद्धिः ।। यथा पर्वतः काञ्चनमयवह्विमान्‌।। काञ्चनमयत्वस्य वह्ढौ 
अप्रसिद्धया कान्ञ्चनमयत्वाभाववान्‌ वह्नि रिति निश्चयः, काञ्चनमयवह्ि 
रिति ज्ञानस्य वाधकः ।। एतादृश निश्चयसत्त्वे काञ्चनमयवल्लिमान्‌ पर्वत 
इत्यनुमितिः काञ्चनमयवह्लिव्याप्यधूमवान्‌ पर्वत इति परामर्श श्च न जायते |। 
अत एव साध्याप्रसिद्धिरनुमितेः परामर्शस्य च प्रतिवन्धिका ।। स्वरूपा- 
सिद्ध स्तु, पक्षेहेत्वभावः स्वरूपासिद्धः । यथा हृदो वह्निमान्‌ गोत्वादिति ।। 
साधनाप्रसिद्धिभागासिद्विव्याप्यत्वासिद्धिभेदेन स्वरूपासिद्धो त्रिविधः ।। 
साधनाप्रसिद्धि यथा, अयं वहिमान्‌ काञ्चनमयधूमात्‌ वा नीलधूमात्‌ ।। 
अत्र काञ्चनमयत्वस्य वा नीलधूमत्वस्यतदनवच्छेदकतया काञ्चनमयत्वा- 
भाववान्‌ नीलधूमत्वाभाववान्‌ धूम इति साधनाप्रसिद्धिः ।। स च काञ्चन- 
मयत्ववान्‌ धूमः, नीलधूमत्ववा न्धूम इति ज्ञानस्य, परामर्शस्य च साक्षा- 
त्प्रतिवन्धकः परम्परया ऽनुमिते श्र।। हेलुतावच्छेदकाभाववद्धेतुः 
साधनाप्रसिद्धिः ।। पक्षतावच्छेदकसमानाधिकरणे हेत्वभावोभागा- 
सिद्धिः ।। यथा सर्वमसत्यं दृश्यत्वात्‌ ।। अत्र सर्वत्वसमानधिकरणे 
ऽतीन्द्रियपक्षे दृश्यत्वात्‌ । अत्र सर्वत्वसमानाधिकरणे $तीन्द्रियपक्षे 
दृश्यत्वाभावो भागासिद्धः ।। अय मेव परामर्शस्य प्रतिबन्धकः || 
पक्षतावच्छेदकव्यापकहेत्वभावः स्वरूपासिद्धः ।। इयानेव 
स्वरूपासिद्धभागासिद्धर्यो भेदः | स्वरूपासिद्धस्तु पक्षतावच्छेद- 
कव्यापकहेतोऽनुमिते श्र प्रतिबन्धकः ।। भागासिद्धः पक्षतावच्छेद- 
कसमानाधिकरणे न तथा प्रतिबन्धकः ।। साध्यव्यापकत्वे सति 
साधनाव्यापको व्याप्यत्वासिद्धः ।। अत्रैवो पाधि शब्देन व्यव-हियते ।। 
यथा प्रपञ्चं मिथ्या दृश्यत्वात्‌ १ जडत्वात्‌ २ परिच्छिन्नत्वा द्वा शुक्तिरजतव 
दिति ।। अत्र परै दुश्यत्वादिकं त्रयं हेतू कृत्य प्रपञ्चे मिथ्यात्वं साध्यते ।। 
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शुक्तिरजत दृष्टान्तं च क्रियते ।। प्रपश्चे व्यवहारिकसत्ता, शुक्तिरजते पारि- 
भाषिकरत्ता च मन्यते ।। उपाधिश्व सपक्षे वर्तते पक्षे संदेहविषयस्य साध्यस्य 
सत्वात्‌, यत्र साध्यस्य निश्चयः तत्रो पाधिः ।। यत्र यत्र मिथ्यात्वं तत्र 
पारिभाषिक मिति सपक्षे शुक्तिरजते मिथ्यात्वव्यापकं पारिभाषिकमुपाधि 
भवति ।। दृश्यत्वादेः प्रपञ्चे सत्त्वा त्पारिभाषिकस्य तत्रा भावादिति 
साधनाव्यापको पाधिः ।। तथा चोपाधिकाभावेन हेतुना पक्षे साध्यस्या 
भावः फलं भवति ।। तथा च प्रपञ्चं मिथ्यात्वाभाववत्पारिभाषिका- 
भावात्‌ ।। इद मेवो पाधिरलम्‌ ।। पारिभाषिकाभावः प्रपञ्चे सत्त्वस्य साधक 
इत्यर्थः | 

आश्रयासिद्ध के दो भेद है-१-पक्षासिद्ध २-साध्यासिद्ध, 
स्वरूपासिद्ध से साधना अप्रसिद्ध और भागाप्रसिद्ध दो भेद गृहीत है। 
व्याप्यात्वासिद्ध का अर्थ उपाधि है। ये असिद्ध कार्यकारण के बाधक है। 
अनुमिति और उसके कारण परामर्शादि का विरोधी है। पक्षासिद्ध का 
उदाहरण जैसे-काञ्चनमय पर्वतो वह्लिमान्‌, काञ्चचनमय पर्वत अग्नि वाला 
है इस उदाहरण में काञ्चनमयत्व पक्ष ही अप्रसद्धि है काञ्चनमयत्व अभाव 
वाला पर्वत निश्चित। काञ्चनमय पर्वत इस ज्ञान का बाधक है। ऐसा निश्चित 
होने पर काञ्चनमय पर्वत बहिव्याप्य धूमवान्‌ काञ्चनमयवत्‌ अग्निमान्‌ ये 
अनुमिति और परामर्श नहीं होंगे। 

साध्य का अप्रसिद्ध होना साध्याप्रसिद्धि है। साध्याप्रसिद्ध तो 
साध्यतावच्छेदक अभाव के कारण। साध्य काञ्चनमय साध्यतावच्छेदक 
काञ्चनमयत्व वह्लि अप्रसद्धि है, जैसे-पर्वत काञ्चनमय वह्लिमानू इस उदाहरण 
में काञ्चनमयत्व असि में अप्रसद्धि है। इसलिए काञ्चनमयत्व अभाववानू 
अम्लि यह निश्चित है काञ्चनमय अग्नि इस ज्ञान का बाधक है। ऐसा निश्चय 
होने पर काञ्चनमय बह्लिमान्‌ पर्वत यह अनुमिति और काञ्चनमय वह्निव्याप्य 
धूमवान्‌ पर्वत यह परामर्श भी नहीं होगा इसलिए साध्याप्रसिद्ध अनुमिति 
और परामर्श ज्ञान का प्रतिबन्धक है। 

पक्ष में हेतु का अभाव ही स्वरूपासिद्ध है। जैसे-हदो बह्लिमान्‌ 
गोत्वात्‌, इस उदाहरण में जो हेतु गोत्व दिया है पक्ष जलाशय में नहीं है 
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क्योंकि गोत्व गौ में रहता है इसलिए यह हेतु स्वरूपसिद्ध है। दूसरा 
उदाहरण शब्दो गुणः चाक्षुषत्वात्‌, इस उदाहरण में चाक्षुष हेतु स्वरूपासिद्ध 
है। साधनाप्रसिद्धि, भागासिद्धि और व्याप्त्वासिद्धि भेद से स्वरूपासिद्ध के 
तीन भेद है। 

साधनाप्रसिद्धि जैसे-अयं वहिमान्‌ काञ्चनमय धूमात्‌ नीलधूमात्‌ 
वा यह अग्नि वाला है। काञ्चनमय धूम अथवा नीलधूम के कारण इस 
उदाहरण में काञ्चनमयत्व विशेषण नीलधूमत्व का अनवच्छेक होने से 
साधनाप्रसिद्धि हेतु हुआ इसी को न्याय सिद्धान्त मुक्तावली में विशेषणासिद्ध 
कहा है। वह काञ्चनमयत्व धूमवाला या नीलधूमत्व वाला इस परामर्श 
ज्ञान का प्रतिबन्धक हुआ और परम्परया अनुमिति का भी प्रतिबन्धक है। 
हेतुतावच्छदक अभाववाला हेतु साधनाप्रसिद्धि है। 

भागासिद्ध का तात्पर्य पक्ष के एक देश में हेतु का न रहना जैसे 
उद्भूत रूपादि चतुष्टय गुण हैं रूपत्व होने से इस उदाहरण में रूपत्व हेतु 
केवल रूपमात्र में रहता है गन्ध स्पर्श आदि पक्ष में न होने के कारण 
भागासिद्ध हेतु है। इसी बात को ग्रन्थकार ने पक्षतावच्छेक के समान 
अधिकरण में हेतु का अभाव भागासिद्ध है। उदाहरण सर्वमसत्यं दृश्यत्वात्‌ 
इस उदाहरण में सर्वस्व के समान अधिकरण अतीन्द्रिय पक्ष में दृश्यत्व का 
अभाव होने भागासिद्ध है। यह हेतु भी परामर्श ज्ञान का प्रतिबन्धक है। 

स्वरूपासिद्ध में पक्ष में हेतु का पूर्णतः अभाव रहता है किन्तु 
भागासिद्ध में एक देश में अभाव रहता है। यही अन्तर है स्वरूपासिद्ध और 
भागासिद्ध हेत्वाभास में । 

जो हेतु साध्य का व्यापक हो और साधन का अव्यापक हो वह 
हेतु व्याप्यत्वासिद्ध है। इसी को उपाधि शब्द से व्यहत करते हैं। जैसे 
प्रपञ्च मिथ्या है दृश्य होने से जड होने से और परिछिन्न होने से शुक्ति 
रजतवत्‌ शुक्ति, सीपी में चाँदी के भ्रम की तरह दृश्यत्वादि तीन हेतुओं से 
प्रपञ्च अर्थात्‌ इस जगत्‌ में मिथ्यात्व सिद्ध करते हैं। शुक्ति रजत का 
दृष्टान्त देते हैं। जगत्‌ में व्यवहारिकसत्ता शुक्ति रजत में पारिभाषिक सत्ता 
मानते हैं। उपाधि सपक्ष में हैं वहाँ उपाधि निश्चित है। जहाँ-जहाँ मिथ्यात्व 
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है वहाँ-वहाँ पारिभाषिक सत्ता है सपक्ष में शुक्ति रजत में मिथ्यात्व की 
पारिभाषिक उपाधि होती है। दृश्यत्वादि के प्रपञ्च में होने से पारिभाषिक 
का अभाव होने से साधना व्यापक उपाधि है। और उपाधिक अभाव हेतु 
के कारण पक्ष में साध्याभाव फल होता है। प्रपञ्च में मिथ्यात्व अभाव 
वाला पारिभाषिक अभाव होने से यही उपाधि है। पारिभाषिक अभाव 
प्रपञ्च में सत्व का साधक है। 


इति श्री सप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्ठिकब्रह्मचारिणा श्री वैष्णव- 
दासशास्त्रिणा विरचितायामनुमानप्रमाणनिरूपणं द्वितीय-तरङ्गम्‌। 
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श्रीभगवन्निम्बार्काचार्याय नमः 


अथ शब्दप्रमाणनिरूपणम्‌ 
अपौरुषेयको व्याप्तः शब्दो द्विविध ईर्यते । 
वैदिको ऽपौरुषेयो हि तदन्य आप्त उच्यते ।।१ ।। 

अपौरुषेय शब्द के दो भेद होते हैं। १-वैदिक २-वेदान्य (आप्त) | 

अनुमाननिरूपणानन्तरं शब्दप्रमाणं निरूपयति । अपौरुषेयक 
इत्यादिना अपौरुषेय एवापौरुषेयकः । अन्यप्रमाणनिर्पेक्षकत्वे सति 
निःश्वसितेन निर्गम अपौरुषेय: ।। स च वेदः, यथा द्रैन्धाग्ने रभ्यहितस्य 
पृथ ग्धूमाविनिश्चर न्त्येवं वा अरेअस्य महतो भूतस्य निःधसित मैतद्यदृ 
ग्वेदो यजुर्वेदः सामवेदः । वृ० | अ० ४। व्रा ५। श्रु० ११ || इति तत्र 
प्रमाणं, यथा वह्ने धूमाः पृथ ग्भवन्ति तथा निः्वसनमात्रेण वेदा ब्रह्मणः 
सकासा दित्यर्थः || आगमनिगर्ममात्रेण स्थूलसूक्ष्मावस्थाश्रयाः न 
लूत्पत्तिमन्तः ।। तदन्यो वेदादन्य आप्त इति ।। आप्ततर आप्ततम आप्तः, 
इति त्रिविधः । मन्वादिमहर्षिप्रणीलः शब्द आप्ततरः । सम्प्रदायाचार्यै 
रुचरित आप्ततमः ।। द्वाभ्यामति रिक्त आप्तः । आप्तोयथार्थशब्दः । सो 
ऽपि व्यक्ताव्यक्तभेदेन द्विविधः || व्यक्त अकारादिवर्णः ।। अव्यक्तो भेर्यादि- 
शब्दः सो ऽपि अवान्तरभेदेनापरिमितः ।। एवं निर्दोषत्वाद्‌ व्यापकत्वा 
च्छन्दो ब्रह्म इति ख्यायते ।। तिडन्तसुवन्तसमुदायो वाक्यं दूषितपुरुष- 
संसर्गेण वाक्ये दोषस्य सम्भावना कुत्रचिद्‌ भवति ।। यथा नद्याःतीरे 
पञ्चफलानि सन्ति वाक्यं केनापिधूर्तेन प्रयुक्तं फलार्थीनदीतीरे गतवान्‌ 
तत्र फलानि न लब्धानि ततः तदर्थीनिरासो भवन्न सत्यं तेनो क्तमिति 
वदति || अत्र लु तादृश वाक्ये ऽसत्यताया आरोपो दूषितपुरुषोचारणेन 
स्यान्न लु स्वाभाविकः ।। यदा सत्यवादिना तादृश वाक्य प्रयुक्तं फलानि 
च तत्र लब्धानि ततः सत्यं तेनो क्तमिति वदति।। शब्दे तु दोषारोपः, 
कदा पि न स्वाभाविकदोषो भवति ।। अपौरुषय स्तु अग्रे प्रपञ्चयिष्यते ।।१ ।। 

अनुमान प्रमाण निरूपण के बाद शब्द प्रमाण का निरूपण करते 
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हैं। अपौरुषेय शब्द अपौरुषेयक का समानार्थक है। अन्य प्रमाणों की 
अपेक्षा रहित ईश्वर की श्राँस मात्र अपौरुषेय हैं। तात्पर्य वेद से है। जैसे 
गीला ईंधन और अग्नि के संयोग के बिना धूम का पृथक्‌ रहना अनिश्चित 
है। दोनों के संयोग के बिना धूम का पृथक रहना अनिश्चित है। दोनों के 
संयोग से धूम दृश्य हो जाता है। इसी तरह उस परम पुरुष की श्वाँस से 
ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद आदि निःश्वसित होते हैं। उसमें प्रमाण दर्शाते हैं 
जैसे अग्नि से धूम अलग होता है। इसी तरह ईश्वर की श्वाँसों से ये वेद 
पृथक्‌ होते हैं ये ब्रह्म से वेदों की उत्पत्ति नहीं हैं। केवल श्वाँसों का 
आगमन और निर्गमन होने की स्थूल सूक्ष्म अवस्था है। कारिका में आये 
हुए तदन्य शब्द का तात्पर्य है। वेदान्य अर्थात्‌ वेद से अलग जो शब्द है। 
वे आप्त कहलाते हैं। उसके तीन भेद हैं। आप्ततर, आप्ततम, आप्त, 
मन्वादि महर्षियों द्वारा प्रणीत शब्द आप्ततर होते हैं। सम्प्रदायाचार्या द्वारा 
उच्चरित शब्द आप्ततम होते हैं। और इन दोनों से अतिरिक्त आप्त शब्द 
होते हैं। यथार्थ शब्द आप् होता है। वह भी व्यक्त और अव्यक्त भेद से दो 
प्रकार का है। व्यक्त अकारादि वर्ण अव्यक्त भेर्यादि शब्द वह भी अवान्तर 
भेद से अपरिमित है। इस तरह निर्दोष और व्यापक होने से शब्द को ब्रह्म 
कहते हैं। किन्तु तिडन्त और सुबन्त शब्दों का समुदाय रूप तो वाक्य है 
वह कदाचित दूषित पुरुष के संसर्ग से दोषयुक्त हो सकता है । जैसे किसी 
धूर्त व्यक्ति ने वाक्य प्रयुक्त किया कि नदी के किनारे पाँच फल हैं। 
फलार्थी नदी किनारे गया किन्तु वहाँ पर उसे फल प्राप्त नहीं हुए वह निरास 
होगया, किन्तु ऐसे वाक्य में दुष्ट पुरुष की वजह से असत्यता का दोष 
आया है वह स्वाभाविक दोष नहीं हैं। जब किसी सत्यवादी ने वाक्य 
प्रयुक्त किया और उसे वहां फल भी प्राप्त हुए क्योंकि उसने सत्य कहा 
इसलिए कहते हैं कि शब्द में तो दोषारोप होता है। उसमें कभी भी 
स्वाभाविक दोष नहीं होता है। 
अभिधालक्षणा चैव शब्दवृत्ति द्विधा मता। 
वेदे लोके च सर्वत्र प्रत्येका त्रिविधा गता ।।२।। 
शब्दस्वरूपनिरूपणान्तरं शब्दवृत्तिं निरूपयति । अभिधे 
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त्यादिना, अभिधा शक्तिः । शब्दवृत्ति द्विधामता, शक्तिवृत्ति लक्षणावृत्ति 
शच ।। प्रत्येका, अभिधा लक्षणा वृत्तिः ।।२ ।। 

शब्द की दो वृत्ति होती है। अभिधा और लक्षणा लोक और वेद 
में प्रत्येक के तीन भेद माने गये हैं। 

रूढ़ियोंग श्च योगरूढि त्रिधा शब्दस्य शक्तयः । 
बाच्यवाचकवृत्तित्वात्प्रत्येका द्विविधा हि ताः ।।३।। 

शब्द की तीन शक्तियाँ होती हैं। रूढि, योग और योगरूढि वाच्य 
और वाचक भेद से प्रत्येक के दो भेद है । 

अभिधां विभाजयति, रूढिरित्यादिना । रूढिः समुदाय-शक्तिः । 
यथा गौर्गच्छति त्यत्र गोपदस्य समुदाये शक्तिः ।। योग, अवयवे शक्तिः । 
यथा माधवो गोपीकान्तः, इत्यत्र माधवगोपीकान्तयोरवयवे श्रीकृष्णे 
शक्तिः || योगरुढि, अवयवसमुदाये शक्तिः । यथा विष्णुः, इत्यत्र विष्णु- 
शब्दस्य व्यापकार्थः | योगशक्त्या व्यापकार्थबोधः | रूढिशक्त्या 
रमाकान्तस्य वोधः । एवं विष्णुशब्देन व्यापकरमाकान्तो बोध्यते, इयं 
शक्तिः प्रकृतिप्रत्ययाभिधेयार्थभिन्नविशेषपदार्थाभिधानरूपा || वाच्यतारूपा 
शक्तिं विविच्य शक्तिभेदं दर्शयति, वाच्यवाचकवृत्तित्वादिति.। वाचको हि 
शब्दः तत्र वृत्तिः शक्तिर्वाचकता रूपा, तथा हि रूढिवाचकता योगवाचकता 
योगरूढिवाचकता च ।। प्रत्येका, रूढि योगोयोगरूढिः । ताः शक्तयः । 
द्विविधाः वाच्यतावाचकताभेदेने त्यर्थः । इयं शक्ति गोत्वादौ न तु गवादौ 
तेषा मानन्त्यात्‌ ।। शब्दाः स्वस्वार्थ बोधयित्वा संमिलित्वा वाक्य भूत्वा 
वाक्यार्थ बोधयन्ति ।। वाक्यार्थवोधकाले शक्तेः सत्वात्तस्या नित्यत्वं 
सिद्धयति ।। शक्तिशक्तिमतोर भेदः । वाक्यगताशक्ति स्तु शब्दशक्ते महत्तरा 
भवति 11३ ।। 

अभिधा का विभाजन करते है । समुदायशक्ति रूढि कहलाती है। 
जैसे गौ शब्द का अर्थ जो जाता है वह गौ हैं, किन्तु यहाँ समुदाय में शक्ति 
है। योग का अर्थ अवयव में शक्ति- 

जैसे माधवो गोपीकान्तः इस शब्द का तात्पर्य माधव गोपीकान्त 
शब्दों की अवयव श्रीकृष्ण में शक्ति है। 
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योग रूढि का अर्थ अवयव समुदाय में शक्ति, जैसे विष्णु शब्द 
का अर्थ व्यापक है। किन्तु रूढिशक्ति के द्वारा रमाकान्त का बोधक है। 
इस तरह विष्णु शब्द से व्यापक रमाकान्त का बोध होता है। 

यह शक्ति प्रकृति और प्रत्ययार्थ से भिन्न विशेष अर्थ का कथन 
करती है और विशेष अर्थ की बोधिका है। वाच्यता रूपा शक्ति का 
विवेचन करके शक्ति के भेदों को दर्शाते हैं। 

वाचक शब्द होता है, उसमें जो अर्थ देने की शक्ति है वह 
वाचकता रूपा है। 

इस तरह रुढिवाचकता योगवाचकता, योग रूढिवाचकता प्रत्येक 
रूढि, योग और योगरूढि, वे शक्तियाँ वाच्यता और अवाच्यता भेद से दो 
तरह की है। यह शक्ति गोत्व आदि में है गौ आदि में नहीं क्योंकि वे 
अमान्य है। 

शब्द अपने-अपने अर्थ का बोध कराके मिलकर वाक्य बनकर 
वाक्यार्थ का बोध कराते हैं। वाक्यार्थ बोध काल में शक्ति होने से नित्यत्व 
सिद्ध होता है शक्ति और शक्तिमान में अभेद है। 

ब्रह्मणि सर्व शब्दानां शक्ति रेव न लक्षणा । 
वाक्यानां च तथो च्नेयावेदादो दृश्यते तथा ।।४ ।। 

केवल ब्रह्म वाचक समस्त शब्दों की वाच्यता रूपा शक्ति सर्व 
व्यापक चिदचिद्‌ भिन्न सर्वेश्वर में होती है। इसी तरह समस्त वाक्यों में भी 
ब्रह्मवाचक शक्ति होती है। ऐसा वेदादि में दृष्ट होता है। अतः उन शब्दों में 
लक्षणा नहीं होती। 

तत्तच्छब्दानां त त्तदर्थेषुशक्ति निरूप्ये दानीं समष्टिव्यष्टि-शक्ति 
ब्रह्मणि दर्शयति ब्रह्मणि ति ।। सर्वशब्दानां समष्टिव्यष्टिचिदचिच्छब्दानां 
केवलब्रह्माचकशब्दानां च ब्रह्मणि, समानातिशयशून्ये सर्वव्यापके 
चिदचिद्धन्नाभिन्ने सर्वेश्वराख्यब्रह्मणि | शक्ति रेव, वाच्यता रूपा इत्यर्थः । 
तथा हि चिदचिच्छव्दयो र्यथा चिदचित्पदार्थे शक्तिः तथा सर्वेश्वरे च । 
तथा वेदादौ दृश्यते, आदिपदा त्स्मृतयो ग्राह्या।। यथा तत्त्वमसि 
श्वेतकेतो ।। छा. प्र. ६। खं ८। श्रु.७। इत्यत्र तद्युष्मत्‌पदयो - 
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स्समानाधिकरणं सर्वसिद्धान्तसिद्धं एकार्थनिष्ठत्वं सामानाधिकरण्यम्‌ ।। 
वाच्यतासम्बन्धेन तद्युष्मत्पदंब्रह्मणिगतं, द्वयोः शब्दयो रेकार्थो ब्रह्म तत्र 
निष्ठं तद्युष्मत्‌पदं अत एवै काधिकरणवृत्तित्वं सामानाधिकरण्यं 
सिद्धयति ।। युष्मत्‌पदस्य जीवे ब्रह्मणि चो भयत्र शक्ति रस्ति । ब्रह्मेदं 
सर्वम्‌ ।। वृ० अ० ३ । व्रा० ५ ॥। श्रु ५ ।। इदं व्यष्टि रूपं सर्व समष्ठिरूपं 
विश्वं ब्रह्म इत्यर्थः । विश्वस्य मध्ये प्रत्येकवस्तूनि समष्टिभिन्ना व्यष्टयः ।। 
अत्रा पि व्यष्टिसमष्टिविश्ववाचकेदं सर्वशब्दयो र्यथा विश्वार्थ वाच्यता शक्तिः 
तथा ब्रह्मणी त्यर्थः || अतएव पूर्ववत्‌, इदंसर्वशब्दयो ब्रह्मशब्देन सहै 
कार्ये सर्वेश्वरे सामानाधिकरण्यं भवति ।। स्मृत्यप्याह वेदैश्च सर्वैर हमेव 
वेद्यः ।। सर्ववेदवाच्याहमेवेत्यर्थः | सर्व समाप्नोषित ततो ऽसि सर्वः ।। 
वाचकतारूपसम्बन्धेन त्वं सर्वं समाप्नोषि विश्ववाचकयावत्छन्देषु गतोऽसि 
तत अतो रतोः त्वं सर्वः सर्वशब्दवाच्यो ऽसी त्यर्थः इत्यादि श्रुतिस्मृतिभ्यां 
समष्टिव्यष्टि-विश्वस्य ब्रह्मणि शक्तिः सिध्यति ।। ननु घटशब्दोः ब्रह्मवाचक 
चेद्‌ घटेति नामोच्चारणेन ब्रह्मज्ञानं स्यादिति चेन्न, नामोच्चारणमात्रेण 
ब्रह्मज्ञानं न भवति ।। तत्तु कृपासासाध्यम्‌।। यमैवैष वृणुते तेनलभ्य 
स्तस्यै ष आत्मा वृणुते तनूं स्वाम्‌ ।। मु० ३ | खं २। रु० ३।। इति 
कृपैवात्मलाभः । कृपाऽस्यदैन्यादियुजिप्रजायतइतिपरमाचार्यैरुक्तम्‌ ।। न 
लक्षणा, सर्वशब्दानां वाक्यानां च ब्रह्मणि त्यर्थः || स्ववाच्यत्वाभाववति 
पदे स्वस्य लक्षणा भवति ।। ब्रह्मणि लु सर्ववाच्यत्वस्य सत्वात्‌ ।।४ ।। 

उन-उन शब्दों की उन-उन अर्थो में शक्ति का निरूपण करके इस 
समय समष्टि व्यष्टि शक्ति को ब्रह्म में दर्शाते हैं। सभी शब्दों की समष्टि 
व्यष्टि चिद्‌ अचिद्‌ शब्दों की समानातिशय शून्य सर्वव्यापक चिदू अचिद्‌ 
भिन्न सर्वेश्वराख्य ब्रह्म में वाच्यतारूपा शक्ति है। 

जैसे चित्‌ और अचित्‌ शब्दों की चित्‌ अचित्‌ पदार्थ में शक्ति है 
वैसे ही सर्वेश्वर ब्रह्म में ऐसा धर्मशास्त्र व वेदादि में देखा गया है | छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ में लिखा है कि हे श्वेत केतु वो तुम ही हो इस वाक्य में तद्‌ युष्मद्‌ 
पद का समानाधिकरण सर्व सिद्धान्त सिद्ध है क्योंकि एक अर्थ में अर्थनिष्ठा 
ही समानाधिव रण ४ । वाच्यता सम्बन्ध से तदू और युष्मद्‌ पद ब्रह्म का 
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ज्ञान कराते हैं। दोनों शब्दों का एकार्थ ब्रह्म तद्‌ निष्ठता युष्मद्‌ तद्‌ शब्द की 
यहाँ पर दोनों का एकाधिकरण समानाधिकरण है। युष्मत्‌ पद की जीव 
और ब्रह्म दोनों में शक्ति है। ब्रह्म जीव सभी है अर्थात्‌ व्यष्टि रूप और 
समष्टि रूप विश्व ब्रह्म है। विश्व के मध्य में प्रत्येक वस्तु में समष्टि भिन्न 
व्यष्टि है। व्यष्टि समष्टि का वाचक इदम्‌ और सर्व की विश्व अर्थ में 
वाच्यता शक्ति है उसी तरह ब्रह्म में इदम्‌ और सर्व शब्द का समानाधिरण 
होता है। स्मृति शास्त्रों में भी कहा है कि समस्त वेदों के द्वारा मुझे ही जाना 
जाता है। सर्व वेद वाच्य मैं हूँ। सभी जिसमें समाप्त हो जाता है। और 
उससे समस्त का विस्तार होता है। वाचकता रूप सम्बन्ध से तुम सब कुछ 
समाप्त करते हो विश्व वाचक जितने भी शब्द हैं उनमें तुम ही व्याप्त हो तुम 
सर्व पद वाच्य हो इस तरह श्रुति-स्मृति आदि से समष्टि व्यष्टि विश्व की 
ब्रह्म में शक्ति सिद्ध होती है। 

कुछ लोग आशंका करते हैं। सभी शब्द ब्रह्म वाचक हो जायेंगे 
तो घट शब्द भी ब्रह्म का वाचक होगा ऐसा नहीं है। घट नाम का उच्चारण 
मात्र करने से ब्रह्म ज्ञान नहीं होता । वह तो कृपा द्वारा ही साध्य है। जिसका 
वह वरण करता है उसी को प्राप्त होता है और आत्मा अपने शरीर को प्राप्त 
करती है। कृपा से आत्म ज्ञान होता है। कृपास्यदैन्यादियुजिप्रजायते । 
इत्यादि वाक्य परमाचार्यो द्वारा कहे गये हैं। अतः सभी शब्द व वाक्यों की 
शक्ति सर्वेश्वर में अभिधया सिद्ध है। लक्षणा की आवश्यकता नहीं है। 
क्योंकि लक्षणाशक्ति तो स्ववाच्य अभाववान पद में होती है। ब्रह्म में 
सर्ववाच्यत्व सिद्ध है। 

आकाङक्षायोग्यता55सत्ति ्वाक्यार्थज्ञानहेतुकम्‌ । 
तात्पर्य तु तथा बोध्यं वेदे लोके च सर्वतः ।॥५ ।। 

आकांक्षा, योग्यता, आसत्ति और तात्पर्य ये लोक और वेद मैं 
वाक्यार्थ ज्ञान के हेतु है। ऐसा जानना चाहिए। 

वाक्यार्थबो धेञ्न्यत्कारणंदर्शयति, आकाङ्क्षेत्यादिना ।। 
आकङ्क्षा, येन पदेन विना यस्य पदस्यां न्वयानुभवो न भवति तस्य 
पदस्य तत्‌ पदेऽऽकाङ्का ।। क्रियापदं वि नाकारकान्वयवोधो न भवति वा 
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कारकपदं विना क्रियान्वयो न भवति ।। अतः क्रियापदस्य कारकपदे 
कारकपदस्य क्रियापदे चा काङ्का ।। योग्यता, पदार्थसम्वन्धस्यावाधः | 
यथा जलेन सिञ्चति, जले सेचनकरणत्वावाधः । वहिना सिञ्चति, अत्र 
तेजसि सेचनकरणत्वस्य वाधा न्नवोधः । आसत्तिः, पदानाम विलम्वेनो- 
चारणम्‌ यथा तत्त्वमसी ति तत्त्वमसि प्रत्येकपदानां प्रहरेप्रहरउच्चारणे 
विलम्बसत्त्वान्न बोधः । आकाकङ्कादयः । त्रयः, वाक्यार्थज्ञानहेतुकम्‌ । 
हेतुरेवहेतुकम्‌ । तात्पर्य, एतत्पदमेतदर्थबोधेच्छयोचरितम्‌ | तथा वोध्यं, 
वाक्यार्थज्ञाने हेतुवोध्यम्‌ ।। आकाशो ह वै नामरूपयो निर्वहिता ।। छा० 
प्र० ८ । खं० १४ । श्रु० ।। अत्रा काशशब्दस्य भूताकाशवाच्यत्वे सर्वभूतो- 
त्पादकत्वाद्यसम्भवात्‌, अत्राकाशशब्दो व्यासेन ब्रह्मणि नीतः । ब्रह्मणि 
श्रुतिगताकाशशब्दस्य तात्पर्यं तत्र || आकाश स्तल्लिङ्गात्‌, इति सूत्रेण 
निर्दृष्टः, लोके तु सैन्धवमा नयेति सैन्धवशब्दो लवणस्या श्वस्य च 
बोधकः ।। भोजनकाले भोक्तुः तात्पर्यं लवणे नाशे ।। एवं, लोके वेदे च 
सर्वत्र, आकाकङ्कादीनां तात्पर्यस्य ज्ञेयम्‌ ।। उपक्रमोपसंहारा वभ्यासो 
ऽपूर्वता फलम्‌ | अर्थवादो पपत्ति श्रलिङ्गं तात्पर्यनिर्णये ।। इति तात्पर्यस्या 
पि कारणत्वं भवति ।।५ ।। 

वाक्यार्थ बोध में अन्य कारण दिखाते हैं। जिस पद के बिना जिस 
पद का अन्वय बोध नहीं होता है, उस पद की उस पद में आकांक्षा है। 
क्रिया पद के बिना कारकान्वय बोध नहीं होता और कारक पद के बिना 
क्रियान्वय नहीं होता है इसलिए कारक पद में क्रिया पद की और क्रिया 
पद में कारक पद की आकांक्षा है। अतः दूसरे पद के नहीं रहने से दूसरे 
पद में जो शाब्द बोध अजनकता है वही आकांक्षा है। योग्यता एक पदार्थ 
में दूसरे पदार्थ का सम्बन्ध रहना ही योग्यता है। जैसे जल से सींचता है इस 
वाक्य में जल सेचन करणत्व सम्बन्ध है। इसलिए जल और सेचनकरणत्व 
परस्पर सम्बन्ध रखते हैं। किन्तु वह्विना सिञ्चति में वहि में सेचन करणत्व 
नहीं है अतः वाक्य में योग्यता नहीं हैं। अतः वाक्यार्थ ज्ञान नहीं होगा । 

आसत्ति पदों का विना विलम्ब से उच्चारण करना ही सन्निधि है। 
जैसे तत्‌ त्वम्‌ असि इस वाक्य के प्रत्येक पद का प्रहर-प्रहर बाद उच्चारण 
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करने से विलम्ब के कारण वाक्यार्थ ज्ञान नहीं होगा, आकांक्षा, योग्यता, 
आसत्ति ये तीन वाक्यार्थ ज्ञान हेतु हैं। 

यह पद इस अर्थ को बताये इस इच्छा से कहा गया तात्पर्य 
कहलाता है | यह भी वाक्यार्थज्ञान में हेतु जानना चाहिए। आकाशो ह वै 
नाम रूपयो निविर्हिता इस वाक्य में आकाश शब्द का प्रयोग भगवान्‌ 
वेदव्यास ने ब्रह्म अर्थ में किया है। यह तात्पयार्थ है। दूसरा उदाहरण लोक 
में जैसे सैन्धवमानय इस वाक्य में सैन्धव शब्द लवण और अश्व का 
बोधक है। किन्तु भोजन के समय भोक्ता का तात्पर्य लवण से है न कि 
अश्व से और यात्रा समय अश्व से तात्पर्य है ऐसा लोक और वेद में प्रसिद्ध 
है। छः प्रकार के लिङ्गो द्वारा सम्पूर्ण वेदान्त वाक्यों का एक ब्रह्म में तात्पर्य 
समझना उपक्रमोसंहार, अभ्यास अपूर्वफल, अर्थवाद उपपत्ति ये तात्पर्य 
निर्णय में सहायक है। 

लक्षणा वाच्यवृत्ति स्तु पदवाक्यप्रयो जिका । 
सा जहदजहत्स्वार्था जहत्स्वार्था ऽजह त्तथा ।।६।। 

पद और वाक्य प्रयोग जन्य वाच्यवृत्ति लक्षणा के तीन भेद है। 
जहदजहत्‌ स्वार्था, जहत्‌ स्वार्था, अजहत्‌ स्वार्था। 

अभिधालक्षणा चैव, इत्यत्र लक्षणानिर्दृष्टा सा कुत्र का इत्यत 
आह लक्षणेति ।। लक्षणा वाच्यवृत्तिः ।। स्वावाचकपदजन्या स्वविषयक 
शाब्दवोधप्रयोजिका वृत्ति लक्षणा ।। स्व अर्थः | वाच्यवृत्तिरिति ।। 
वाच्यत्वसमानाधिकरणिका, यत्र वाच्यत्वं प्रसिद्धं तत्रै लक्षणा इत्यर्थः ।। 
वन्ध्यापुत्र इति वाक्यस्य वाच्यावान्न वन्ध्यापुत्रार्थे कस्या पि पदस्य लक्षणा 
भवति ।। तु शब्दःपदवाक्य व्यावृत्तिपरो, न पदवाक्ये च लक्षणा, 
अर्थएव ।। पदवाक्यप्रयोजिका ।। पदवाक्येप्रयोजके यस्याः सा-पदजन्या 
वाक्यजन्या लक्षणा इत्यर्थः ।। लक्षणाया विभाग माह, सा, इति सा, 
लक्षणा ।। जहदजहत्स्वार्था, जहत्स्वर्था २ अजहत्स्वार्था इत्यर्थः एवं 
लक्षणा त्रिधा भवति ।।७ ।। 

स्वविषयक वाच्यत्व समानाधिकरणिका शाब्द बोध प्रयोजिका 
लक्षणा वृत्ति का ग्रन्थकार ने वर्णन किया है। जहाँ पर वाच्यत्व प्रसिद्ध है 
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वहीं लक्षणा होती है । वन्ध्यापुत्रोत्पति वाक्य में वाच्यत्व का अभाव होने 
से किसी भी पद में लक्षणा नहीं होती कारिका में आया तु शब्द पद 
वाक्य व्यावृत्ति परक है। पद और वाक्य में लक्षणा का प्रतीक नहीं है। 
लक्षणा तो अर्थ में ही होती है। पद जन्य और वाक्य जन्य लक्षणा यह 
अर्थ है। 
वाच्यतावर्ततेयत्र सश्शक्यः परिकीर्तितः । 
लक्षणावृत्तिमाँ लक्ष्य: सवाक्यस्य पदस्य तु ।।८ ।। 
शक्यार्थलक्ष्यार्थौ निरूपयति, वाच्ये त्यादिना सवाक्यस्य पदस्य 
लु, वाक्यस्य पदस्य च यत्र यस्मि न्नर्थे वाच्यता वृत्तिः वाच्यताशक्ते वृत्ति 
भवित्‌ । स अर्थःशक्यः परिकीर्तितः ।। तु तथा, वाक्यस्य पदस्य च, 
लक्षणावृत्तिमा नर्थो लक्ष्यः परिकीर्तितः ।। ऽ ।। 
शक्यार्थ लक्ष्यार्थ का निरूपण करते हैं वाक्य और पद की जिस 
अर्थ में वाच्यता शक्ति हो वह अर्थ शक्‍य कहा जाता है। वाक्य और पद 
की लक्षणावृत्ति वाला अर्थ लक्ष्य कहा जाता है। 
शक्येकदे शत्यागेना वशिष्टे वृत्तिका भवेत्‌ । 
सा अजहञ्चहत्स्वार्था लक्षणा सम्म तासता ।।& ।। 
जब शब्द अपने कुछ अंश को छोड़कर कुछ अंश का ही बोधक 
रह जाता है। उसे भाग त्याग लक्षणा या अजहजहत्‌ लक्षणा कहते हैं। 
अजहञ्ञहत्स्वार्था लक्षणां निरूपति (शक्यै केति) 
शक्यैकदेशत्यागेन शक्यस्यै क देशो भागः तस्य त्यागेन, अवशिष्टे शेषे 
भागे, वृत्तिका, वृत्ति यस्याः सा वृत्तिका। सा, लक्षणा, सता, चार्येण, 
अजहनञ्जहत्स्वार्था सम्मता, स्वीकृता अहजञ्जहत्स्वार्था इति तु, न जहाति 
त्यजति स्वार्थ वाच्यमित्यजहत्‌, जहाति त्यजति स्वार्थवाच्यमि ति 
जहत्‌ ।। अजहञ्जहतौ अर्थौ भागौ यस्याः सा, अजहनञ्जहत्स्वार्था यथा 
क्षत्रिणः प्रवेशय यथा वा शिखिविनष्टः पुरुषो न नष्ट इति, शिखिविनष्टः 
शिखिशब्दः शिखाविशिष्टवोधकः। शिखिविनष्टः पुरुषो न नष्ट इत्य संगतः, 
यः शिखी स एव पुरुषः, अस्य वाक्यस्य शिखावत्पुरुषो ऽर्थः शक्यः ।। 
शक्यैकदेशस्य पुरुषस्य त्यागेनावरशिष्टे «र्थ शिखायां इति वाक्यस्य लक्षणा 
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भवति ततो लक्षणया शिखाया बोधो न पुरुषस्य ।। पुरुषस्य तु वाक्यगत- 
पुरुषपदेन बोधः, शिखा विनष्टा पुरुषो न नष्ट इत्यर्थः ।। इयंलक्षणा वाक्य 
मात्रस्य इति ।। नित्यो घटइत्यत्र, घटपदेनशक्यार्थघटत्वस्य 
नित्यपदेनघटस्यवोधः ।। € ।। 

न जहाति त्यजति स्वार्थम्‌ वाच्यम्‌ इति अजहत्‌ जो अपने वाच्यार्थ 
को नहीं छोड़ती वह अजहत्‌ है। जहाति त्यजति स्वार्थम्‌ इति जहत्‌ जो 
अपने स्वार्थ को छोड दे वह जहत्‌ न छोड़ा है और छोड़ दिया है स्वार्थ 
जिसने वे अजहत्‌ जहत्‌ स्वार्था शिखिविनष्टः पुरुषो न नष्ट इस वाक्य में 
शिखिशब्द शिखा विशिष्ट का बोधक है अतः शिखि विनष्टि पुरुषो न नष्ट 
यह असंगत है क्योंकि जो शिखी है बही पुरुष है। इस वाक्य का शिखावान्‌ 
पुरुष वाच्यार्थ है। शक्यैक देश पुरुष का त्याग कर अवशिष्ट अर्थ शिखा 
में वाक्य की लक्षणा होती है। लक्षणा द्वारा शिखा का बोध होता है पुरुष 
का नहीं पुरुष का तो वाक्यगत पुरुष पद से बोध होता है। इसलिए उक्त. 
वाक्य का अर्थ शिखा नष्ट हो गई पुरुष नष्ट नहीं हुआ। यह लक्षणा वाक्य 
मात्र की है। नित्यो घटः इस वाक्य में घट पद से शक्यार्थ घटत्व का नित्य 
पद से घट का बोध होता है। 

शक्यमात्र परित्यज्य तत्सम्बन्धिनि लक्षणा । 
जहत्स्वार्था समाख्याता कालिन्द्यां तुलसीवनम्‌ ।।१० ।। 
वाच्यार्थ को त्यागकर तत्‌ सम्बन्धित अर्थ में जो लक्षणा की 
जाती उसे जहत्‌ स्वार्था कहते हैं उदाहरण है कालिन्दी में तुलसीवन। 
जहत्स्वार्था लक्षणामाह शक्यमात्र मिति शक्यमात्रम्‌, शक्यस्य 
सर्वभागं परित्यज्य, त्यक्‌त्वा तत्सम्बन्धिनि, शक्य-सम्बन्धि न्यर्थे 
ऽन्यार्थे, वृत्ति रिति शेषः, लक्षणा, जहत्स्वार्था समाख्याता कथिता, 
उदाहरण माह कालिन्द्यां तुलसीवनम्‌।। लुलसीवन वृन्दावनम्‌, कालिन्दी- 
पदस्य शक्ययमुनायाः प्रवाहे वृन्दावनस्य स्थिते रसम्भवा दतः कालिन्दी- 
पदस्य तीरे लक्षणा, कालिन्दीपदस्य शक्यार्थः प्रवाहः तं परित्यज्यप्रवाह- 
संयोग सम्बन्धवति तीरे कालिन्दीपदस्य लक्षणे त्यर्थः ।। कालिन्दीतीरे 
वृन्दावनमिति वाक्यार्थः वेदे लु वायव्यं श्वैतमा लभेद्भूतिकामः, इति 
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विधिः ।। वायु वा क्षेपिष्टा देवता यजुः | कांड २। प्र १। अनु० १ 
वायुरिति तस्य विधे रर्थवादः, अत्र प्राशस्त्ये कर्मणि अर्थवादमात्रस्य 
लक्षणा, वायुदेवताकं कर्म प्राशस्त्यं क्षिप्रफलगामी त्यर्थः ।।१० ।। 

शक्यार्थ के समस्त भाग त्यागकर उससे सम्बन्धित अन्यार्थ में 
जो लक्षणा की जाती है वह जहत्‌ स्वार्था लक्षणा होती है। उदाहरण 
कालिद्यां तुलसीवनम्‌, इस वाक्य में कालिन्दी (यमुना) का शक्यार्थ 
यमुना का प्रवाह में तुलसीवन (वृन्दावन) की स्थिति असम्भव होने से 
कालिन्दी पद की तीर में लक्षणा होती है यहाँ कालिन्दी पद का शक्यार्थ 
प्रवाह रूप अर्थ को छोड़कर तत्‌ सम्बन्धी तीर में कालिन्दी के तीर पर 
वृन्दावन है। 

वेद में वायु र्वा क्षेपिष्टा यजुः, इस वाक्य में वायु शब्द का लक्षणा- 
वृत्ति से प्राशस्त्य कर्म अर्थ है अतः वाक्यार्थ होगा कि वायु देवता सम्बन्धी 
"कर्म शीघ्र फल देने वाला होता है। यहां अर्थवादमात्र में लक्षणा है। 

शक्यस्यापरित्यागेनतद न्यार्थे तु वृत्तिका । 
सा लक्षणा ऽजहत्स्वार्था काकेभ्यो रक्ष्यतां हविः ।।११।। 

अजहत्स्वार्था लक्षणा माह शक्यस्ये त्यादिना शक्यस्या- 
परित्यागेन, शक्यार्थ वृत्तिसत्त्वेन तदन्यार्थे शक्यातिरिक्तार्थ वृत्तिः सा, 
लक्षणा, अजहत्स्वार्था, स्वार्थबोधकत्वे सति स्वेतरार्थवोधिका इत्यर्थः ।। 
उदाहरणमाह काक्येभ्यो रक्ष्यतां हविः, अत्र काकपदस्य काकशक्यः 
तस्या परित्यागेन तदन्यः काकातिरिक्तार्थो मार्जारादिः तत्रापि काकपदस्य ` 
वृत्तिरस्ति ।। काकेभ्यो मार्जारादिभ्य, च त्वया हवी रक्ष्यता 
मित्यर्थः ।।११ || 

शक्यार्थ का त्याग न करते हुए अतिरिक्तार्थ में भी वृत्ति होना 
अजहत्‌ स्वार्था लक्षणा कहलाती है। 

उदाहरण काकेभ्यो रक्ष्यतां हविः, इस उदाहरण में काक पद के 
काक शक्यार्थ परित्याग न करते हुए तदन्य काकातिरिक्तार्थ मार्जार (विल्ली) 
आदि समस्त हवि उपघातक में काक पद की वृत्ति है। भाव यह है कि 
काक सहित मार्जार श्वान आदि से भी हवि की रक्षा करनी है। स्वार्थ 
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बोधकत्वे सति स्वेतरार्थ वोधिका, स्वार्थ का ज्ञान कराते हुए अपने से 
इतर (भिन्न) अर्थ का ज्ञान कराये वह अहजत्‌ स्वार्था लक्षणा कहलाती 
है। । 
पञ्चप्रकारवाक्यानां समूह: अपौरुषेयकः । 
विधिमन्त्रार्थवादस्तु नामधेयनिषेधकम्‌ । 1१२ ।। 

विधि, मन्त्र, अर्थवाद, नामधेय, निषेधक ये पाँच प्रकार के 
वाक्यों का समूह वेद (अपौरुषेयक) कहलाता है | 

अपौरुषेयक इति १ कारिकायां निर्दिष्टः तमेवप्रश्नयति पश्चेत्यादिना 
पञ्चप्रकारवाक्यानां । समूहः समुदायः स एव, अपौरुषेयको वेदः 
पञ्चप्रकारवाक्यं निर्दिशति विधि रीति | विधिमन्त्रार्थवादनामधेय निषेधका- 
नीति पञ्चप्रकारवाक्यानि | विधि स्तावत्‌, आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो- 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः । वृ० अ० ४। व्रा० ५। श्रु० ६॥। इत्या 
त्मनो दर्शनादिविधिः । तत्रा पि दर्शनमु द्दिश्य निदिध्यासनं विधीयते, 
निदिध्यासनमुद्दिश्य श्रवणं विधीयते निदि ध्यासनं ध्यानापरपर्यायोनि 
ध्यासनं भवेत्‌ | दर्शनश्रवणादिषु त्रिषु पूर्व पूर्वम ङ्ग मुत्तरोत्तरमङ्गी दर्शनस्य 
तुसाक्षा त्परम्परया वा सर्वेषां श्रवणादीनाम ङ्गित्वम्‌ १ अयमवा 
पूर्वविधिः । वायव्यां, श्वेतमा लभेत भूतिकामः, इति मन्त्रः । अस्य वायु 
व क्षेपिष्टा देवता यजुः । काण्ड २ । प्र १। अनु० १॥। किञ्च अग्नि मूर्द्धा 
दिवः ककुत्पतिः पृथिव्या अयम्‌ | अपां रेतांसि जिन्वति । शुक्लयजुः । 
अ० ३ | मं० १२ || अस्यार्थ स्तु अय मग्निः, अपां रंतांसि जिन्वति, 
द्युलोका दृष्टिरूपेण पतन्ती नामपा रेतांसि साराणि व्रीहियवादिरूपेण 
परिणतानि जिन्वति वर्द्धयति, आहुतिपरिणामेन वृष्टिं जनयती त्यर्थः । 
कथंभूत अग्निः, दिवो मूर्द्धा, द्युलोकस्य शिरः । यथा शिरः शरीरे परिवर्तते 
तथाऽयम ग्नि रहनि स्वतेजसा 55दित्ये प्रविष्टत्वा ऽऽदादित्यरूपेण द्युलोकमु 
परि परिवर्तत इत्यर्थः । पुनः कथं भूतः पृथिव्याः ककुत्पतिः, ककुत्पतीत्य 
त्र ककुच्छद्वोगो पृष्ठोन्नतावाची | ककुत्पति रिव पृथिव्या ऊर्ध्वम्‌ 
आदित्यरूपेण स्थितित्वात्ककुत्पतिः । अग्निस्तावकमन्त्रो ऽयम्‌ । नामधेयो 
यथा उद्भिदा यजे त्पशुकामः। यज्ञसामान्यस्य भेदको नामधेयः । 
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उद्धिच्शब्द विशेषयज्ञवाचकः | निषेधो यथा ब्राह्मणो न हन्तव्यः, 
इति।।१२॥। 

वेद पाँच प्रकार के वाक्यों को निर्देशित करते हैं। 

विधि आत्म दर्शन विधि परक श्रुति “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः 
श्रोतव्यो मन्तव्यः निदिध्यासि तव्यः'' इसमें कहा है कि आत्मा का दर्शन 
करने हेतु निदिध्यासन (ब्रह्म विषयक विश्वास) आवश्यक है और 
निदिध्यासन हेतु श्रवण आवश्यक है दर्शनादि तीनों में पूर्व अङ्ग व उत्तर 
अङ्गी माना जाता है। दर्शन तो साक्षात्‌ या परम्परा से प्रधान ही माना जाता 
है। इस प्रक्रिया को विधि कहते हैं। “वायव्यां शवेतमालभेतभूतिकामः ` 
यह मन्त्र है। कल्याण की कामना वाला व्यक्ति वायव्य दिशा में श्वेत 
स्तम्भ का आलभन करे। 
अर्थवाद- 

यह अग्नि द्युलोक से वृष्टि के रूप में धरती पर गिरती है। और 
ब्रीहि यवादि के रूप में फसल की वृद्धि करती है। यज्ञ में प्रदत्त आहुति 
बृष्टि के रूप में वर्षती है। यह अग्नि झुलोक का शिर है जैसे शिर शरीर में 
बदलता है। वैसे ही यह अग्नि अपने तेज से आदित्य में प्रविष्ट होकर 
आदित्य के रूप में द्युलोक में परिभ्रमण करती है। बह पृथिवी का राजा 
` है। उसका आकार बैल के कन्धे पर उभार के समान है पृथिवी के ऊपर 
आदित्य के रूप में स्थित होने के कारण वह ककुतूपति है। यह प्रक्रिया 
अर्थवाद कहलाती है। यह मन्त्र अग्निदेव की स्तुति करता है। 

नामधेय-जैसे ' उद्भिदा यजेत्‌ पशुकामः' ' यह वाक्य यज्ञ सामान्य 
का भेदक है विशेष यज्ञ का वाचक उद्धिद्‌ शब्द है। भेदक वाक्य को 
नामधेय कहते हैं। 

निषेध-वाक्य-जैसे ` ब्राह्मणो न हन्तव्यः ' ब्राह्मण को न मारना 
चाहिये। 

सर्वे ब्रह्मपरा वेदाः तदर्थ प्रतिपादिके । 
मीमांसा चोभये होवं-मन्वादिस्मृतय गदि स्तथा ।।१३।। 
लोकप्रसिद्ध ब्रह्मपरवाक्यस्य सम्बन्धं नि दि शति | सर्वेति, सर्वे 
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वेदा, ब्रह्मपरा, ब्रह्मप्रतिपादकाः सन्तीतिशेषः । तदर्थ प्रतिपादके, वेदार्थ 
प्रतिपादिके चोभये मीमांसे, कर्मब्रह्ममीमांसे । अथा तो धर्मजिज्ञासा, 
जैमिनिसू० । अ० १ | पा० १ | सू० १।। इत्यारभ्य, अनावृत्तिशब्दात्‌ । 
ब्रह्मसूत्र अ० ४ षा० ४ | सू० २२ ।। अत्यन्ततः कर्म मीमांसा ब्रह्ममीमांसा 
च ब्रह्मप्रतिपादिका इत्यर्थः । एवं वेदानुकूलगामिन्यो मन्वादिस्मृततयः 
तथा ब्रह्मपरा इत्यर्थ एकत्वे सति नानात्वं नानात्वे सति चैकधा अचिन्त्यं 
ब्रह्मणो रूपं क स्तद्वेदितु मर्हति, इत्याद्या स्मृतयः ।।१३ ।। 

समस्त वेद ब्रह्म का प्रतिपादन करते हैं। कर्म मीमांसा और ब्रह्म 
मीमांसा दोनों ब्रह्म का प्रतिपादन करती हैं। वेदानुकूल चलने वाले स्मृति 
ग्रन्थ उसी का प्रतिपादन करते हैं। एक होते हुए अनेक और अनेक होते 
हुए एक ऐसा अचिन्त्य ब्रह्म का रूप कौन जान सकता है। 

सर्वदोषविनिर्मक्ते भेदाभेदे तु भूमानि। 
कृष्णाख्ये ब्रह्मणि येषां सम्बन्ध स्समुदाहृतः ।।१४।। 

सर्व दोष रहित विश्वव्यापक भिन्नाभिन्न कृष्णाख्य ब्रह्म में आचार्यो 
ने वाच्यता रूप सम्बन्ध बताया है। 

तनु सर्वे ब्रह्मपरा वेदा इत्युक्तं तद्‌ ब्रह्म कि कियद्वा इत्यत आह, 
सर्वेति सर्वदोषविनिर्मुक्ते, सर्वा ऽविद्याकृतदोषरहिते भेदाभेदे, 
विश्वभिन्नाभिन्ने, भूमानि, विश्वव्यापके कृष्णाख्ये ब्रह्मणि, एषां वेदादीनां 
सम्बन्ध, वाच्यता रूप सम्बन्धः । समुदाहृतः वेदाचाय्यैः सम्प्रदायाचार्यै 
रिति | तथा हि एकमे वाद्वितीयं । छा० प्र ६ । खं० २। श्रु० १ ।। सदे 
व सोम्येद मग्र आसीत्‌, इत्ये कादिपदं विवृणोति एकमि त्येकशब्दो 
निमित्ताभिन्ञोपादानकारणपरः तदैक्षत बहुस्यां प्रजायेयेति । छा० प्र ६। 
खं २। श्रु० ३ ।। तदैक्षते ति तत्र निमित्तकारणता, बहुस्यामि त्यनेनो 
पादानकारणताएवशब्दो द्वितीयसमाननिषेधपरः। अद्वितीयमितिद्वितीया- 
धिक्यनिषेधपरः । न त त्सम श्चा भ्यंधिक श्चदृश्यते | श्वे० अ० ६। 
श्र० ऽ || इति ब्रह्मणः सामानाधिक्यस्य निषेधः । न त्व त्सम श्चाम्यधिकः 
कुतो ऽन्य इति स्मृति श्च । एवं सदेवेति स च्छव्दार्थकारणं जगदाभिन्ना- 
भिन्न समानातिशयशून्यं ब्रह्मैव । इति कारणस्वरूपपरवाक्यम्‌। तत्त्व 
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मसिश्चेतकेतो | छा० प्र ६ | खं० १४ | श्रु० ३ ।। अत्र तच्छन्दार्थो ब्रह्म 
युष्मच्छ शब्दार्थो जीवः । असिपदार्थो जीवस्य ब्रह्मणिसम्बन्धः। स च 
भेदाभेद: | तथा हि ब्रह्मगतव्यापकसत्ताया अभेदसहनशील 
जीवगतव्याप्यसत्ताया भेदो ब्रह्मगतसत्तायां वर्तते । अयमे वा सि पदार्थो 
भेदाभेदेसम्वन्धः | यथा परमते द्रव्यगतव्यापकसत्ताया अभेदसहनशील- 
पृथिवीगतव्याप्यसत्ताया भेदो द्रव्यगतसत्ताया मास्त । तादात्म्यस्यै व 
पर्यायोभेदाभेदः, भेदसहिष्णु रभेद स्तादात्मयमि ति महाभाष्यकार- 
वचनाद्वेदाभेद एव तादात्म्य-शब्दार्थः | एवं सर्वं खल्विदं ब्रह्म । छा० 
प्र ३। खं० १४ || श्रु १॥ सर्व समष्टिचिदचिद्विश्वं, इदं व्यष्टि 
चिदचिदूविश्चं ब्रह्म, ब्रह्माभिन्नम्‌। अस्तिपदाऽऽध्याहार्यम्‌ | अत्राप्यस्ति 
पदं विश्वस्य चिदचितो ब्रह्मणिसम्बन्धवोधकम्‌ | तथा च ब्रह्मगतव्यापक- 
सत्ताया अभेदसहनशील चिदचिद्विश्वगतसत्ताया भेदो ब्रह्मगतसत्ताया | 
स्थूलबुद्धिमतां बोधार्थ लु, नित्योनित्यानां चेतन श्रेतनाना मेको बहूनां यो 
विदधाति कामान्‌ | तमात्मस्थं ये ऽनु पश्यन्ति धीरा स्तेषां शान्तिः शाश्वती 
नेतरेषाम्‌ | क० | अ० २ व० ५ | श्रु० १३ ॥ द्वासुपर्णौ सयुजा सखाया 
समानं वृक्षं परि षस्वजाते । तयो रन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्यन श्रन्नन्यो अभि 
चाकशीति। मु० ३ खं० १। श्रु०१।। समानं वृक्षं शरीररूप वृक्षं अत्र 
सप्तम्यर्थे द्वितीया शरीररूपे-वृक्षे, एकाधिकरणे परि षस्वजाते वर्तेते, 
जीवेश्वरा वित्यर्थः | तयो रन्यः । जीवब्रह्मणो र्मध्ये ऽन्यो जीवः पिप्पलं 
शुभाशुभकर्मफलं स्वादु सरसं अत्ति भुङ्क्ते अन्यो ब्रह्म अनश्चन्‌ 
कर्मफलभोगरहितः सन्‌ अभिचाकशीति, जीवं कर्मफलं भोजयती त्यर्थः । 
अत्र भोक्तृत्वाभोक्तृत्वाभ्यां प्रयोज्यत्वप्रयोजकत्वाभ्यां च जीव ब्रह्मणोः 
स्पष्ट भेद सिद्धः । वेदाचार्य्यस्य श्रीव्यासस्य मते शब्देनैव भेदाभेदः 
सिध्यति त त्वा रथिकः | उभय व्यपदेशात्त्व हि कुण्डलवत्‌ । व्रह्मसू० 
अ० ३ | पा० २ | सू० २७ ।। अचित्पदार्थस्य ब्रह्मणि भेदाभेदसम्वन्धः 
कुतः उभय व्यपदेशात्‌, भेदाभेदव्यपदेशात्‌ । यः पृथिव्यां निष्ठ न्पृथिव्या 
अन्तरो ऽयं पृथिवी न वेद यस्य पृथिवी शरीरं पृथिवी मन्तरो यमय त्येष 
त आत्मान्तर्याम्यमृतः | वृ० अ० ३। व्रा० ७ श्र० ३।। इत्यादिना 
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शरीर शरीरिभावेनो चितो भेदव्यपदेशः ।। सर्व खल्विदं ब्रह्म ।। छा० । 
प्र० ३। खं० १४ | श्रु० १।| इत्यादिना ऽभेदव्यपदेशः ।। भेदाभेद 
व्यपदेशहेतुना ऽचेतनस्य ब्रह्मणि भेदाभेदसम्बन्धः स्सिध्यति ।। द्रष्टान्त 
सिद्धये दृष्टान्तमा हं लु शब्दः कुचोद्यनिवृत्तिपरः ।। अहिकुण्डलवत्‌, 
वलयाकारसुवर्णमहिः, तच्चव्यापकं कारणं कुण्डलं तु व्याप्यं कार्यं च ।। 
सुवर्णस्यात्माहिकुण्डलं स्यात्‌ ।। सुवर्णत्वरूपेण सुवर्णकुण्डलयो रभेदः ।। 
अहित्वकुण्डलत्वाभ्यां तयो भेदः वा कुण्डलत्वेन रूपेण व्याप्य- 
त्वव्यापकत्वाभ्यां च भेदः । तथैवाचित्त्वरूपेण ब्रह्मात्मकत्व- 
रूपेणाचित्पदार्थस्य ब्रह्मणि भेदः ।। यदा सीत्तदधीनमासीदितिव्याप्तिः ।। 
चिदचिदूविश्वमासी दतो ब्रह्माधीनं भवति, ब्रह्मणि तु देशकाल 
निरूपिताऽस्तित्वाभावा न्नाधीनत्वव्यवहारः || स भगवः कस्मि न्प्रतिष्ठित 
इति स्वे महिम्नि यदि वा न महिन्नीति ।। छा० प्र ७ | खं० २४ । रु० 
१ || श्रीसनत्कुमारं प्रति श्रीनारदस्य प्रश्नः ।। भगवः, हेभगवन स भूमा 
कस्मि न्प्रतिष्ठि तः, देशे काले वे ति प्रश्नः, इति शब्दो वाक्यगत 
प्रश्नसमाप्तिद्योतकः ।। उत्तर माह, स्वे महिम्नि स्थितः प्रतिष्ठितः । अत्र 
महिमशब्दे न गो अश्व मिह महिमे त्याचक्षते ।। छा० प्र ७ | खं० २४। 
श्रु० २।। ननु यदि स भूमा गवादि महिम्नि स्थितः तदा तत्र 
देशवृत्तित्वसत्वाद्व्यापकत्वं न स्या दत आह यदि वा न महिम्नीति । वा 
शब्दः पक्षान्तरपरः । यदि देशवृत्तित्वाद्‌ व्यापकत्वहानिः स्या त्तदा न 
स्वमहिम्नि स्थितः महिम्नः तदातिरिक्तत्वाभावात्‌ अन्यो 
ह्यन्यस्मिन्प्रतिष्ठिः, व्यापकस्य ब्रह्मणो देशकालवृत्तित्वाभावा 
ज्ञाधीनत्वमित्यर्थः ।। यत्र कार्यकारण भावः तत्रै वा धीनत्वव्यवहारः ।। 
न हि राज्ये राज्ञ आधीनताऽस्ति।। राज्ञः शरीरेसत्वे राज्यस्य 
निवृत्तिदर्शनात्‌ किं वा राज्यसत्वे राज्ञो निवृत्तिदर्शनात्‌॥। यत्रास्ति, 
नाधीनस्य सत्वे आधीनस्य निवृत्तिर्न भवेत्तत्र वाधीनताव्य, वहारः ।। 
यदधीना यस्य स्थितिः प्रवृति भ॑वतः सः तस्या धीनः।। सुवर्णा 
धीनाकुण्डलस्य स्थितिः प्रवृत्ति भ॑वतः ।। यत्र स्थितिः प्रवृत्ति भवतः 
तदुपादानकार-णम्‌ ।। घटे पट इति न घटाधीना पटस्य स्थितिः प्रंवृति 
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भ॑वतः घटे सति पटस्य निवृत्तिदर्शनात्‌ ।। यत्र स्थितिः प्रवृत्तिः कार्यस्य 
तत्र भेदाभेदसम्बन्धः ।। यथा सुवर्णे कुण्डलस्य ।। अत एवोपादानकारणे 
कार्यस्य भेदाभेदसम्बन्धः- तदधीनस्थितितप्रवृत्तिकत्वा दित्याचार्यै 
रुक्तम्‌ ।। इंयंकार्यकारणव्यवस्था ऽग्रेभिधास्यते ।। एवं भगवान्वेदा-चार्य 
अचिदेकदेशकुण्डलदृष्टान्तेनाचित्पदार्थस्य ब्रह्मणि भेदादेदसम्वन्धं 
दर्शयित्वा चेतनदृष्टान्तेनचित्पदार्थस्य भेदाभेद-सम्बन्धो ब्रह्मणि द्वितीय 
सूत्रेण दर्शयति ।। 
प्रकाशाश्रयव द्वातेजस्त्वात्‌ ।। व्रह्मसू० अ० ३ । पा० २० सू० 
२८ ।। उभयव्यपदेशा दिति सूत्रा दत्राप्यु भयव्यपव्यपदेशा दित्यनु वर्तते || 
वा शब्दः । कुचोद्यनिवृत्तिपरः ।। चित्पदार्थस्य व्रह्मणि भेदाभेदसम्बन्धः 
कुतः, उभयव्ययदेशात्‌, भेदाभेदव्ययदेशात्‌ । यदा पश्यः पश्यते रुक्मवर्णं 
कर्तार मीशं पुरुषं ब्रह्मयोनिं तदा विद्वान्पुण्य-पापे विधूय निरञ्जनः परमं 
साम्य मुपैति । मु० ३ | खं० १। श्रु ३। इति भेदव्ययदेशः । यदा 
यस्मिन्काले पश्यः, ब्रह्मदर्शी रुक्मवर्णं रजताकारविग्रहकं कर्तारिं 
विश्वनिमित्तकारणं, ईशं समष्टिविभूतिकं पुरुषं पुरुषा न्नपरं किंविदिति 
पुरुषशब्दवाच्यं, योनिम्‌, विश्वोपादानकारणं, ब्रह्मस्वरूपधर्माभ्यां व्यापकं 
सर्वेश्वरं पश्यते साक्षात्कारं करोति ।। तदा तस्मिनेवकाले विद्वान्ब्रह्मोपा- 
सकः,पुण्यपापेविधूय, पुण्यपापोपलक्षिते शुभाशुभकर्मणी त्यक्त्वा, 
शुभकर्माणि मित्रेभ्यो दत्त्वाऽशुभकर्माणि द्वेषिभ्यो, दत्त्वाच, दायभागं 
पुत्रशिष्येभ्यो दत्त्वा, निरञ्जनः, जन्मकारणसर्वसम्बन्धरहितः सन्‌ ।। परमं 
साम्य मुपैति, ब्रह्मसाधर्म्यमोक्षं प्राप्नोति ।। एष आत्मा अपहतपाप्मा विजरो 
विमृत्युर्विशोको विजिघत्सोऽपिपिपासः सत्यकामः सत्यसङ्कल्पः ।। छा० 
प्र० ८। खं० १॥ श्रु० ५ ।| इति निर्दिष्ट ब्रह्मण अष्टैश्वर्य सदशं, य 
आत्मा अपहतपाप्मा विजरो विमृत्युर्विशोको ऽविजिघत्सो ऽपिपासः 
सत्यकामः सत्यसंकल्पः || छा० प्र ८। खं० ७ || श्रु १।। इति 
प्रजापतिनिर्दिष्टा पहतपाप्मत्वाद्यैश्वर्यमष्टमनुभवती त्यर्थः ।। ममसाधर्म्यमा 
गता इति भगवद्वचना च्च ।। अत्र दर्शनकर्ता जीवः, दर्शनक्रियायाः 
कर्मब्रह्म ।। जीवप्रापको ब्रह्मप्राप्यम्‌ । कर्तृत्वकर्मत्वाभ्यां प्रापकत्वप्राप्य- 
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त्वाभ्यां च भेदव्य-पदेशः ।। 

अयमात्मा ब्रह्म विज्ञानमयः ।। वृ० अ० ४ | व्रा० ४ । श्रु० ५ ॥। 
अयं परिच्छिन्नं अणुपरिपाणर्कः, विज्ञानमयः | तस्माद्वा एत- 
स्मान्मनोमयात्‌ । अन्योन्तरात्मा विज्ञानमयः ।। तै० अनु० ४। पूर्व 
अन्नमयप्राण मनोमयं प्रतिपादितं, तस्मात्पूर्वप्रकृतात्‌ मनोमयात्‌ अन्तरात्मा 
जीव अन्यः, मनोमया दिभ्यो भिन्नो चेतनत्वात्‌ । स चात्माव्रह्म, ब्रह्माभिन्नः । 
स च विज्ञानमयः | अत्र विपूर्वक ज्ञाधातो ल्युट्‌ प्रत्ययः ततः प्राचूर्ये 
मयट्‌ विज्ञानस्वरूपः प्रचुरविज्ञानाश्रयः | कृत्प्रत्यय श्रयत्व मर्थः । इत्य 
नानाभेदव्यपदेशः ।। एवं भेदाभेदव्यपदेशाभ्यां जीवस्य ब्रह्मणि 
भेदाभेदसम्बन्धः सिद्धयति ।। द्वितीय हेतुं दर्शयति (तेजस्त्वादिति) 
चित्पदार्थस्य ब्रह्मणि भेदा-भेदसम्बन्धः कुतः तेजस्त्वात्‌ ।। तादात्म्यमव 
भेदाभेदः । भेदसहि-स्नुरभेदस्ता दात्म्यमिति ।। कतम आत्मेति योऽ यं 
विज्ञानमयः प्राणेषु हृदन्त ज्योतिः ।। वृ० अ० ४ | व्रा० ३ | श्रु० ७।। 
ईति जीवे तेजस्त्वंप्रसिद्धम्‌ । ज्योतिशब्दवाच्यं तेजः । विष्णवे शिपिविष्टाय 
स्वाहाः | शुकलयजुः । अ० २२। म० २०॥। अद्वैत-सिद्धिव्याख्यायां 
गौड्ब्रह्मानन्द्यां शिपिविष्टः तेजोबोधक इत्युक्तं तेजः स्वरूपायविष्णवे 
आत्मात्मीय वस्तु प्रक्षेपः ।। सहस्रनाम्नि च शिपिविष्टः सनातन इति ।। 
यदात्मतत्त्वेन तु ब्रह्मतत्त्वं दीपोपमे नेहयुक्तः प्रपश्येत्‌ ।। थै अ० २। 
श्रु० १५ ।। दीपोपमेन दीपलुल्यं वस्तुप्रकाशकं ब्रह्म पश्येत्‌ ।। तमेवभान्त 
मनुभातिसर्वं तस्य भासा सर्वमिदंविभाति ।। बै० अ० ६ | श्रु १४॥। 
तस्य ब्रह्मणो भासा तेजः, इदं सर्व व्यष्टिसमष्टिविश्वं विभाति प्रकाशयति ।। 
इत्यादिभ्यो ब्रह्मणि तेजस्त्वसिद्धम्‌ । एवं जीवब्रह्मणो स्तेजस्त्वसाम्याद्‌ 
भेदाभेदपर्याय तादात्म्यस्य तेजस्त्वहेतुना सिद्धिः ।। चेतनस्य भेदाभेद 
सिद्ध्यर्थं चेतनदृष्टान्तं दर्शयति ।। प्रकाशाश्नयवत्‌, प्रकाशः प्रभा तस्या 
आश्रयः सूर्यः तद्व चेतन ब्रह्म इत्यर्थः ।। तथाहि सूर्यः परिच्छिन्नतेजः 
प्रभाव्याकतेजः । प्रभायाः स्थितिः प्रवृतिः सूर्या-धीना ।। प्रभायाः सूर्ये 
भेदाभेदतादात्म्याख्य सम्बन्धः तेजस्त्वात्‌ | तेजस्त्वस्यसूर्येप्रभायां चो | 
भयत्र सत्त्वात्‌।। किं वा सामान्य तेजस्त्व धर्मेणाभेदः | विशेष धर्मेण 
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प्रभात्वादिना भेदः । एवं चेतनस्य ब्रह्मणि सम्बन्धः । किं च द्वैताद्वैतम 
भयं भवति ।। आत्मवोधः । द्वैताद्वैतं भेदाभेदसम्बन्ध ज्ञानं, उभयरूपम्‌, 
भये भयजनकं संसारः तस्य निवृत्ति रभयं तस्य जनकं भवति । 
भेदाभेदज्ञानेन संसारसागरं तीर्त्वा परं पदं याती त्यर्थः ।। एवं गीताया 
मपि भगवता भेदाभेदसम्वन्धो दर्शितः ।। ज्ञानयज्ञेन चा प्यन्ये यजन्तो 
मा मुपासते ।। एकत्वेन पृथक्त्वेन बहुधा विश्वतो मुखम्‌ ।। गी० अ ६ | 
श्लो० १५ ।। अन्ये वेदान्तिनः ज्ञानयज्ञेन, बहुधा अनेक साधनैः ।। विश्वतो 
मुखं, सर्वतोक्षि शिरो मुखम्‌ । वे० अ०। श्रु० १६।। इति विश्वव्यापकं 
मामु पासते शरीरवचोमनोभि मामा राधयन्ती त्यर्थः ।। ज्ञानयज्ञस्वरूपं 
दर्शयति एकत्वेन, अभेद रूपेण, पृथक्त्वेन, भेदरूपेण || भेदाभेद- | 
रूपेण ज्ञानयज्ञेन मा मुपासत इत्यर्थः । क्षेत्रज्ञं चा पि मां विद्धि || गी० 
अ० १३। शलोक ३॥ क्षेत्रज्ञं जीवं मां विद्धि मदभिन्नं जानीहि | 
अपिशब्दादूमद्भिन्नं विद्धि ।। क्षेत्रज्ञं मद्भिन्नाभिन्नं विद्धी त्यर्थः | चा पि, 
इत्यत्र च शब्दो भेदवोधकः श्रीरामानुजाचार्यस्य नये || स्मृतिः ।। एकत्वे 
सति नानात्वं नानत्वे सति चैकधा अचिन्त्यं ब्रह्मणो रूपं कस्त द्वेदि तुम 
हति ।। एकत्वे सति, अभेदे सति नानत्वं भिन्नं, नानात्वे सति, भिन्नत्वे 
सति, एकधा अभिन्नं, अर्थात्‌ विश्वभिन्नाभिन्नं, एवं अचिन्त्यं ब्रह्मणो रूपं 
इयत्ता कर्तु मयोय्यं ब्रह्मणः स्वरूपं धर्म वा कः देवमनुष्यराक्षसादिषु कः 
पुमान्‌ तद्‌ ब्रह्मणो रूपं वेदितुं साकल्येन ज्ञातुमर्हति समर्थो ऽस्ति। य 
इह नाने वपश्यति | वृ० अ० ४ । व्रा० ४ । श्रु० १६ ।| अत्र नानाशब्दो 
भेदपरः । एकधैवा नुद्रष्टव्यः । वृ० अ० ४। व्रा० ४। श्रु० २॥ अत्रे 
कधाशब्दो ऽभेदपरः ।। विस्तरभया द्विरम्यते ।।१४ || 

सम्प्रदायाचार्यो ने एकमेवाद्वितीयम्‌ इस श्रुति की व्याख्या इस 
प्रकार की है एक पद का अर्थ जो सम्पूर्ण विश्व में व्याप्त है एक शब्द 
निमित्तभिन्नोपादान कारण परक है। “तदैक्षत बहुस्याम्‌ प्रजायेय'' उसने 
इच्छा की मैं एक से अनेक हो जाऊं। तदैक्षत पद में निमित्तकारणता 
बहुस्याम्‌ पद उपादान कारण परक है एव शब्द द्वितीय समानता के निषेध 
का प्रतीक है। अद्वितीयम्‌ द्वितीयाधिक्य निषेध का प्रतीक है। 
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“ नतत्समश्चाभ्यधिकश्च दृश्यते'' इस वाक्य में ब्रह्म की समानता 
और अधिकता का निषेध है। 

इसी तरह सदेवेति में सत्‌ शब्द का अर्थ कारण जगदभिन्नाभिन्न 
समानातिशय शून्य ब्रह्म ही है। यह कारणस्वरूप पर वाक्य है । तत्वमसि 
श्वेत केतो इस वाक्य में तत्‌ शब्द का अर्थ ब्रह्म है। युष्मद्‌ शब्द का अर्थ 
जीव है असि पद का अर्थ जीव और ब्रह्म का सम्बन्ध है। वह है भेदाभेद 
सम्बन्ध ब्रह्मगत व्यापक सत्ता का अभेद सहनशील जीव गत व्याप्य सत्ता 
का भेद ब्रह्मगत सत्ता में है। यही सत्ता पदार्थ का भेदाभेद सम्बन्ध है। जैसे 
न्याय दर्शन में द्रव्यगत व्यापक सत्ता का अभेद सहिष्णु पृथिवीगत व्याप्य 
सत्ता का भेद दोनों ही द्रव्यगत सत्ता में स्थित है। भेदाभेद सम्बन्ध तादात्म्य 
का पर्याय है। भेद सहिष्णु अभेद ही तादात्म्य है इस महाभाष्य के वचन से 
भेदाभेद ही तादात्म्य का शब्दार्थ है। इसी प्रकार से सर्व खल्विदं ब्रह्म 
समस्त चिद्‌ अचित्‌ विश्व व्यष्टि चिद्‌ अचित्‌ विश्व ब्रह्माभिन्न है अस्ति पद 
का अध्याहार करके अस्ति पद विश्व के चित्‌ और अचित्‌ स्वरूप का 
ब्रह्म में सम्बन्ध होने का बोधक है। अतः ब्रह्मगत व्यापक सत्ता का भेद 
विश्वगत व्याप्यसत्ता है। स्थूलबुद्धि वालों के ज्ञान के लिए-- 

“द्वासुपर्णो सयुजा सखाया समानं वृक्षं परिषस्वजाते तयोरन्यः 
वृक्षम्‌ यहां’? यहां सप्षम्यर्थ में द्वितीया है शरीर रूपी वृक्ष पर एकाधिकरण 
पर जीव और ईश्वर स्थित है उन दोनों में जीव शुभाशुभ कर्म फल का 
स्वाद रस भोगता है ब्रह्म कर्मफल भोग रहित होते हुए जीव को को 
कर्मफल खिलाता है। 

इस श्रुति में भोक्ता और अभोक्ता जीव और ब्रह्म का भेद स्पष्ट है 
तदी व्यपदेशात्वहिकुण्डलवत्‌ इस ब्रह्मसूत्र मे उचित पदार्थ का ब्रह्म में 
भेदाभेद सिद्ध है। जो पृथिवी पर स्थित है पृथिवी जिसका शरीर है। बह 
पृथिवी में अन्तर करता है। आत्मा अन्तर्यामी है अमृत है। इस वाक्य से 
शरीर और शरीरी में भेद व्यपदेश किया है। सर्व खल्विद ब्रह्म पंक्ति अभेद - 
दर्शाती है। द्रष्टान्त सिद्ध करने के लिए अहिकुण्डलवत्‌ वलयाकार जो 
सुवर्ण है वह अहि (सर्प) है। सुवर्ण व्यापक कारण है कुण्डल व्याप्य 
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कार्य है सुवर्णत्व रूप से अहिकुण्डंल में अभेद है अहित्व और कुण्डलत्व 
दृष्टि से भेद है, उसी तरह अचित्व रूप से ब्रह्मात्मकत्व रूप से अचित्‌ 
पदार्थ का ब्रह्म में भेद है जो है वह अधीन है यह व्याप्ति है। चित्‌ अचित्‌ 
विश्व ब्रह्म के अधीन है ब्रह्म में देशकाल निरूपित अस्तित्व का अभाव है 
इस अधीनत्व व्यवहार नहीं होगा वह भगवान्‌ किस में प्रतिष्ठित है उत्तर है 
अपनी महमि में श्रीसनत्कुमार से नारदजी ने पूछा-हे भगवन्‌ वह भूमा 
किसमें प्रतिष्ठित है देश में काल में उत्तर दिया अपनी महिमा में प्रतिष्ठित 
है। यहाँ पर महिमा शब्द से गौ अथवा अश्व में महिमा कथन नहीं किया 
यदि वह भूमा कोगो आदि की महिमा स्थित माना जाये तो देशवृत्ति होने से 
व्यापकत्व सिद्ध नहीं होगा-व्यापकत्व की हानि होगी अतः वह अपनी 
महिमा में स्थित है। व्यापक ब्रह्म में देशकाल वृतित्व अभाव होने से 
अधीनत्व का भी अभाव होगा जहाँ पर कार्यकरण व्यवहार होता है वहीं 
अधीनत्व व्यवहार होता है। राज्य पर राजा की अधीनता नहीं है। क्याकि 
राजा का शरीर होने पर राजा की राज्य में अप्रवृत्ति देखी जाती है राज्य के 
होने पर राजा की निवृत्ति देखी जाती है। जहाँ पर अधीन के होने पर 
अधीन की निवृत्ति न हो वहीं अधीनता व्यवहार देखा जाता है। जिसके 
अधीन जिसकी स्थित प्रवृति होती है वह उसके अधीन है। सुवर्णाधीन 
कुण्डल की स्थिति प्रवृत्ति है। जो जिसके प्रति उपादान कारण होता है 
उसकी ही स्थिति प्रवृत्ति होती है। जहाँ स्थिति प्रवृत्ति कार्य होता है वहीं 
भेदाभेद सम्बन्ध होता है। जैसे सुवर्णाधीन कुण्डल इसी तरह भगवान्‌ 
वेदाचार्य अचितू एकदेश का कुण्डल दृष्टान्त से अचित्‌ पदार्थ का ब्रह्म में 
भेदाभेद सम्बन्ध दिखाकर चेतन दृष्टान्त से चित्‌ पदार्थ का भेदाभेद सम्बन्ध 
दूसरे सूत्र में दर्शाते हैं। 
प्रकाशाश्रयवद्वातेजस्त्वात्‌-इस सूत्र का भावार्थ है प्रकाशः प्रभा 
उसका आश्रय सूर्य उसकी तरह चेतन ब्रह्म है, जैसे प्रभा की स्थिति प्रवृत्ति 
सूर्याधीन है, प्रभा का सूर्य के साथ भेदाभेद तादात्म्य सम्बन्ध है क्योकि 
तेजस्त्व सूर्य में और उसकी प्रभा में दोनों में है। भेदाभेद व्यपदेश के 
कारण जिस समय ब्रह्मदर्शी राजताकार विग्रह वाले विश्व के निमित्तकारण 
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व उपादानकारण , व्यापक सर्वेश्वर प्रभु का जब साक्षात्कार करता है उस 
समय विद्वान्‌ ब्रह्मोपासक शुभाशुभ कर्मो को त्यागकर शुभ कर्मों को मित्रों 
को देकर अशुभ कर्मों को शत्रुओं को देकर अपनी सम्पत्ति को पुत्र शिष्यों 
को देकर जन्म के कारण सभी सम्बन्धो से रहित होकर मोक्ष प्राप्त करता 
है। यह आत्मा पापरहित जराहित शोक मृत्यु बुभुक्षा पिपासादि रहित 
सत्यकाम, सत्य संकल्प, प्रजापति निर्दिष्ट आठ ऐश्वर्यों का अनुभव करता 
है। 

मम साधर्म्यमागता इति भगवद्‌ वचन से दर्शन करने वाले दर्शनकर्ता 
जीव क्रिया का कर्म ब्रह्म जीव प्रापक व ब्रह्म प्राप्य कर्तृत्व और कर्मत्व 
प्रापक और प्राप्य आदि से भेद व्यपदेश माना है। 

अयमात्मा ब्रह्म विज्ञानमयः वह आत्मा ब्रह्माभिन्न विज्ञानमय है 
वि पूर्वक ज्ञा धातु से ल्युट्‌ प्रत्यय करने पर प्रचुर विज्ञान का आश्रय है कृत्‌ 
प्रत्यय का अर्थ आश्रय है। इससे अभेद व्यपदेश सिद्ध है। इस प्रकार 
भेदाभेद व्यवदेश से जीव और ब्रह्म में भेदाभेद सम्बन्ध सिद्ध होता है। 
दूसरा हेतु दशाति हैं। चित्‌ पदार्थ का ब्रह्म में भेदाभेद सम्बन्ध है तेजस्त्व 
होने से। प्राणेषु हृदन्तज्योति, इति श्रुति वाक्य से जीव में तेजस्व सिद्ध है 
क्योंकि ज्योति शब्द का अर्थ तेज है। 

विष्णवे शिपि विष्टाय स्वाहा इस श्रुति में शिपिविष्ट शब्द का अर्थ 
तेज स्वरूप है । तेजस्वरूप विष्णु के लिए आत्मीय वस्तु का प्रक्षेप अर्थ 
है। 

सहस्रनाम वाले तेजस्वरूप दीपक के समान वस्तुओं को प्रकाशित 
करने वाले सनातन ब्रह्म को देखना चाहिए। उस ब्रह्म के तेज से यह 
समस्त समष्टि व्यष्टि जगत्‌ प्रकाशित है। इत्यादि वाक्यों से ब्रह्म में तेजस्त्व 
सिद्ध है। इस तरह जीव और ब्रह्म में तेजस्वत्व की समानता होने से 
तेजस्त्व के भेदाभेद का पर्याय तादात्म्य सिद्ध होता है। भेदाभेद के ज्ञान से 
संसार सागर को पार कर परम पद को जीव प्राप्त कर लेता है। इसी प्रकार 
गीताजी में भी भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने भेदाभेद सम्बन्ध दर्शाया है। 

वेदान्ती ज्ञान यज्ञ से कुछ अन्य साधनों से विश्वव्यापक सर्वेश्वर 
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प्रभु की शरीर मन वाणी के द्वारा आराधना करते हैं। ज्ञानयज्ञ स्वरूप की 
उपासना एकत्व रूप से अभेद और पृथकत्व रूप से भेद है इस तरह 
भेदाभेद रूप से मेरी उपासना करते हैं क्षेत्रज्ञ जीव को मुझे अभिन्न जानों 
और अपि शब्द से मद्भिन्न समझो अपि शब्द भेद बोधक है। 
श्रीरामानुजाचार्य के मत में एकत्व अभेद सिद्ध करता है नानात्व भेद सिद्ध 
करता है अर्थात्‌ विश्वभिन्नाभिन्न अचिन्त्य ब्रह्म के स्वरूप सीमा में बांधा 
नहीं जा सकता उसके स्वरूप को देव मनुष्य राक्षसादि में कौन समग्र रूप 
से जानता है। इह नानेव पश्यति में नाना शब्द भेद परक है। एकधैवानुद्रष्टव्यः 
एकधा शब्द अभेद परक है विस्तार भय से यही पर विराम दिया जाता है। 

केवल भेदवादे तु प्रतिज्ञा व्यापकादयः । 

अभेद परशास्त्राणि जेघ्नीयन्ते च सर्वशः ।।१।। 

ननु भेदाभेदब्रह्म इति सिद्धान्तं न रमणीयकं लोकविरुद्धत्वा 
त्केवल भेदांशो वा ऽभेदांश अङ्गी करणीय, इत्यत आह । केवलेति ।। 
केवलभेदवादे तु घटपटयो रिव, द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं वृक्षं 
परिषस्वजातेः ।| तयो रन्यः पिप्पलं स्वाद्वत्त्य नश्न न्नन्यो अभि चाकशीति ।। 
मु० ३। खं०। श्रु १॥ इत्यादि शास्त्रप्रतियादिति केवल भेदांशा 
वलम्वे । सर्वशः सर्वे प्रतिज्ञा व्यापकादयः जेघ्नीयन्ते अत्यन्तनाशं 
गच्छन्ती त्यर्थः ।। तथा अभेद परशास्त्राणि । तत्त्व मसि ।। छा० प्र० 
६ | खं० १४। श्रु० ३ । सर्व खल्विदं ब्रह्म | छा० प्र० ३ । श्रु० १ ।। 
इत्यादीनि अभेदांश बोधक शास्त्राणि जेघ्नीयन्त इत्यर्थः ।। प्रतिज्ञा 
यथा, येना, श्रुतं श्रुतं भवत्य मतं मतम विज्ञातं विज्ञात मिति कथं नु 
भगवः स आदेशो भवतीति ।। छा० प्र ६ । खं० । श्रु० ३ ।। येन गुरु 
मुखा च्छूवणेन अश्रुतं अश्रणविषयः श्रुतं श्रवण विषयो भवति | अमतं 
मनसो ऽविषयोः मतं मनो विषयो भवति, अविज्ञातं ज्ञानस्या विषयो 
विज्ञातं ज्ञानविषयो भवति। इति शब्दः प्रश्नद्योतकः कथं नु भगवः स 
आदेशो भवति ।। इति प्रश्नः | हे भगवन्‌ अश्रुतं रुत मि ति स असदेश 
उपदेशः कथं भवति कथं ज्ञायत इत्यर्थः । यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन 
सर्व मृन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणंविकारोनामधेयंमृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ।। 
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छा० प्र० ६ । खं० १ | श्रु० ४ ।। सोम्यहेश्वतकेतो यथा एकेन मृत्पिण्डेन, 
एकमृत्तिका पिण्डोपादानकारणज्ञानेन, सर्व मृन्मय मृत्तिका कार्य 
घटशरावादिकं विज्ञातं स्यात्‌, अवगतं स्यात्‌ ।। विकारो नामधेयं, 
घटशरावादिवाच्यो विकारः | घटशरावादिशब्दो नामधेयं, तत्र नामधेयं 
वाचा रम्भम्‌ । वागिन्द्रियेण व्यवहृतम्‌ मृत्तिकाया वाचक, 
घटशरावादिप्रसिद्धं, मृत्तिका शब्दपर्यायो घटशरावादिशब्दो न नामान्तरम्‌ 
विकार स्तु मृत्तिकेति, कारणरूपा मृत्तिका एव घटशरावादिः । न मृत्तिकाभिन्न 
इत्यर्थः इति शब्द इतर निषेध परः । एव शब्दोऽभेदनिश्चयपरः । अत एव 
सत्यम्‌, विकारनामधेयं सत्यं कारणमृत्तिकाया अभिन्नत्वात्तद्वाचकत्वा च ।। 
मृत्तिकाया अभेदे सति मृत्तिकाज्ञानेन कार्यघटशरावादिज्ञानं भवति भेदे तु 
मृत्तिकाज्ञानेन न हि घट॒शरावादिज्ञानं भवति ।। तथैव ब्रह्मण अभेदे सति 
ब्रह्मज्ञानेन कार्यस्य विश्वस्य ज्ञानं भवति न तु भेदे ।। अन्यथा जलादि 
ज्ञानेन घट॒शरावादिज्ञानं स्यान्नतु तथा ।। ब्रह्मण अभेदस्वीकारे तु इयं 
प्रतिज्ञा सिध्यति न तु भेदे ।। कार्येण सहाभेदे सति कारणगतव्यापकता 
भवति भेदपक्षे सा पि निरस्ता ।। व्यापकत्वाभावे ब्रह्मण परिच्छिन्नत्वं 
भवति तथा सति अज्ञानादि बन्धनकारणानि ब्रह्मणः ततो जीववद्‌ ब्रह्म 
बद्धं स्यात्‌ । यत्स्वयं बद्धं तदन्यस्य बन्धनं कथं निरस्यति बन्धने सति 
न तृतीयो बन्धन निवारकः सदा मोक्ष विलयः ।। 

केवल भेदवाद को अङ्गीकार करने पर अभेदशास्त्र परक समस्त 
व्यापकादि की प्रतिज्ञा समाप्त हो जायेगी कुछ लोक कहते हैं कि भेदाभेद 
सिद्धान्त रुचिकर नहीं हैं। लोक विरुद्ध होने के कारण केवल भेदांश 
अथवा अभेदांश को ही स्वीकार करना चाहिए। केवल भेदांश स्वीकार 
करने पर तत्त्वमसि, सर्व खल्विदम्‌ ब्रह्म इत्यादि अभेद बोधक शास्त्र 
अनर्थक हो जायेंगे प्रतिज्ञा जैसे गुरु मुख से श्रवण करने पर अश्रुत श्रुत 
होजाता है मन का अविषय मन का विषय होजाता है जो ज्ञान का विषय 
नहीं है वह ज्ञान का विषय हो जाता है ऐसे उपदेशों को कैसे ज्ञात करेंगे । 
हे श्वेत केतु जैसे एक मिट्टी के पिण्ड का ज्ञान करने से जितने भी मृत्तिका 
निर्मित घट शरावादिक का ज्ञान हो जाता है घटशरावादिक आदि दिये गये 
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नाम वाणी द्वारा व्यवहृत नाम विकार मात्र है कारण रूपा मृत्तिका ही सत्य 
है। इति शब्द इतर निषेध परक है एव शब्द अभेद निश्चय परक है । मृत्तिका 
और घटशरावादिक में अभेद होने से कारण ज्ञान से कार्य ज्ञान हो जाता 
है। भेद स्वीकार करने पर मृत्तिका ज्ञान से घट शरावादिक ज्ञान नहीं होता 
इसी तरह अभेद पक्ष में ब्रह्मज्ञान से कार्यस्वरूप विश्व का ज्ञान होजाता भेद 
स्वीकार करने पर नहीं होता अन्यथा जलादिक के ज्ञान से घट शरावादिक 
का ज्ञान हो जाता किन्तु ऐसा नहीं है। ब्रह्म में अभेद स्वीकार करने पर ही 
यह उपर्युक्त प्रतिज्ञा सिद्ध होती है भेद में नहीं कारण के साथ अभेद होने 
पर कारण व्यापकता होती है भेद पक्ष में कारण व्यापकता नष्ट हो जाती 
है। व्यापकता के अभाव में ब्रह्म में परिच्छिन्नत्व होता है बैसा होने पर 
जीव की तरह ब्रह्म भी अज्ञानादि बन्धनों बँध जायेगा जो स्वयं बँधा हुआ 
है वह दूसरों के बन्धन का निवारक कैसे होगा। मोक्ष का स्वरूप भी 
विलीन हो जायेगा। अतः अभेद स्वीकार करना आवश्यक है। 
अभेदां शावलम्वं ऽपिनेर्घु ण्यसाङ्क रादयः । 
व्यवस्थाशास्त्रबाधो च भवेतां ब्रह्माणि ध्रुवम्‌ ।।१३।। 
अभेदांश मात्र स्वीकार करने पर ब्रह्म में निर्दयता सङ्कर आदि 
दोष निश्चित रूप से आ जायेंगे । व्यवस्थाबाध और शास्त्रवाध भी होगा | 
भेदाभेदव्रह्मणि भेदांशपक्षफलं संदृश्य केवला भेदांशाव-लम्वे 
दोष प्रपञ्चयति अभेदेत्यादिना अभेदांशावलम्वे, भेदाभेदे 
अभेदांशमात्रस्वीकारे नेर्घृण्यसाङ्करादयः ब्रह्मणि ध्रुवं, भवन्तीति शेषः ।। 
तथैव व्यवस्था शास्त्रवाधौ च भवेताम्‌ ।। एतदात्म्य मिदं सर्वम्‌ ।। छा० 
प्र० ६ । ख० ८ । श्रु० ७ ।। इत्यादि वाक्येन केवलाभेद स्वीकारे निर्दिष्ट 
सर्वा अनर्थाः स्युः । नैर्घृण्यं निर्दयता, वधिको गां हन्ति तस्य घातकं ब्रह्म 
व || ब्रह्मणः प्रायश्चित्तं भवे त्त एव तदे वरौरवादौ पापफलं भुक्त्वा शूकर 
श्वयोनिं याति।। किञ्चजीवानां सदैव संसारो न मोक्ष उपास्या भावत्‌ 
योहि उपास्यः सः स्वयं बन्धने गतः, अन्यस्य धर्मस्या न्यस्मिन गमनं 
संकरः । ब्रह्मत व्यापकत्व सर्वज्ञत्वसोक्षदातृत्वादि धर्माणां जीवे ऽचेतने 
च प्रसंगः ।। जीवगतपरिच्छिन्नत्व बन्धन मौक्षावस्थाश्रयत्वाज्ञानादीनां च 
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ब्रह्मणि व्रंसग ।। एवं अचेतन गत जडत्व परिच्छिन्नत्वं बन्धनत्वादीनां 
धर्माणां ब्रह्मणि प्रसंगः । भिन्न-भिन्न रूपेण स्थिति व्यवस्था, अयं मनुष्य 
इयं गौ रित्यादि व्यवस्थाया वाधः । शास्त्रबाधश्च । नित्यो नित्यानां 
चेतनश्चेतनानामेको बहूनां यो विदधाति कामान्‌ ।। क० अ० २। व० 
५ । श्रु० १३ ।। इत्यादि भेदपरशास्त्राणां, भोक्ता भोग्यं प्रेरितारं च मत्वा 
सर्व प्रोक्तं त्रिविधं ब्रह्म मेतत्‌ ।। श्वे० अ० १। श्रु १३॥ इत्यादि 
तत्वत्रय विभाजक श्रुतीनां च वाधः ।। भेदांशस्वीकारे तु न को ऽपि 
दोषः । यो यस्य धर्मः सः तस्मिन्भवती त्यर्थः ।।१६ ।। 

भेदाभेद में से केवल अभेदांशमात्र स्वीकार करने पर एतदात्म्य 
मिदं सर्वम्‌ आदि वाक्यों के आधार पर ब्रह्म में निर्दयता साङ्कर्यं आदि दोष 
आ जायेंगे वधिक गाय को मारता है तो गोघातक ब्रह्म ही होगा और 
प्रायश्चित्तार्थ वही रौरवादि नरक में पापों का फल भोगकर शूकर शवान 
योनि में जाता है, और भी मोक्षप्रा्ति के लिए कोई भी प्रयास नहीं करेगा 
क्योंकि उपास्य स्वयं बन्धन में बंध गया। अन्य धर्म का अन्य धर्म में 
जाना संकर दोष कहा जाता है। ब्रह्मगत व्यापकत्व सर्वज्ञत्व मोक्षदातृत्व 
आदि धर्मो का जीव में अचेतन पदार्थों में प्रसंग होगा और जीव गत परि- 
च्छिन्नत्व बन्धन मोक्षावस्थाश्रयत्वादि गुणों का ब्रह्म में प्रसंग होगा इसी 
तरह अचेतन गत जडत्व परिच्छिन्नत्व बन्धनत्व धर्म ब्रह्म में आ जायेंगे। 

भिन्न-भिन्न रूप में स्थिति को व्यवस्था कहते हैं यह मनुष्य है यह 
गौ है आदि व्यवस्थाओं का बाध होगा। नित्योनित्यानाम्‌ भोक्ता भोग्यं 
प्रेरितारं च मत्वा सर्व प्रोक्तं त्रिविधं ब्रह्ममेतत्‌ आदि तत्वत्रय विभाजक 
्रुतियों का बाध होगा, भेदांश स्वीकार करने पर कोई दोष नहीं होगा, जो 
जिसका धर्म है वह उसमें होता ही है। इसलिए भेद स्वीकारना भी आवश्यक 
है। 

निरपेक्षरवः शब्द लिङ्ादिभ्यो बलीयसः । 
भेदाभेदे परे पुंसि प्रमाणं दर्शितं सता ।।१७।। 

लिङ्ग वाक्य प्रकरणादिक से वलवानू सर्व प्रमाण निरपेक्षित भेदाभेद 

स्वरूप ब्रह्म में शब्द प्रमाण को हमारे आचार्यो ने स्वीकार किया है। 
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सर्व प्रमाणेभ्यो वलवच्छब्द प्रमाणं भेदाभेदे ब्रह्मण्य स्ती ति 
स्मारयति निरपेक्षेति। निरपेक्षरवःश्रुति रिति सा एव शब्दप्रमाणं, 
प्रत्यक्षपूर्वकमनुमानं भवति अतः प्रत्यक्ष सापेक्षितं भवति, अतो दुर्वलं 
भवति ।। लोक दृष्टकारणकस्य कार्यस्य सिद्ध्यर्थ मनुमानस्य प्रयोजनम्‌ ।। 
शब्दप्रमाणं तु सर्वप्रमाणनिरपेक्षितं । अदृष्ट कारणकस्य कार्यस्य च साधकं 
भवति अतः, निरपक्षरवः शब्द इत्युक्तम्‌ ।। शब्द इति शब्द प्रमाणं स च 
शब्दः लिङ्गादिभ्यो वलीयसः । तथा हि, श्रुतिलिङ्गवाक्यप्रकरण 
स्थानसमाख्यानां समवाये पारदौर्बल्यमर्थविप्रेर्षात्‌ ।। जैमिनिसू. | अ० 
३।पा० ३।सू० ४३ ।। श्रुतिलिंग वाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां मध्ये 
परं परं दुर्वलं भवति | श्रुते दुर्बलं लिंग लिंगा द्वाक्यमित्यादिः || यौगिक 
शब्दः समाख्याएवं शब्दप्रमाणं भेदाभेदे परे पुंसि परब्रह्मणि सर्वेश्वरे दर्शितं 
स्वकृतग्रन्थादौ सता अस्मदाचार्यैः ।।१७ ।। 

सभी प्रमाणों से वलवान्‌ शब्द प्रमाण को भेदाभेद ब्रह्म में स्मरण 
कराते हैं। अनुमान प्रमाण प्रत्यक्ष सापेक्ष होता है। इसलिए कमजोर 
प्रमाण माना जाता है। दृष्टकार्य की सिद्धि करने हेतु कारण का पता 
लगाना ही अनुमान का उद्देश्य है | किन्तु शब्द प्रमाण तो सर्वथा प्रमाण ही 
होता है। श्रुति लिङ्ग वाक्य प्रकरण स्थान समाख्या आदि उत्तरोत्तर एक 
दूसरे से दुर्बल है। यौगिक शब्द समाख्या शब्द प्रमाण को भेदाभेद स्वरूप 
परब्रह्म सर्वेश्वर में हमारे आचार्यो ने स्वरचित ग्रन्थों में दर्शाया है। 


इति श्री स प्रभायां सिद्धान्तमन्दाकन्यां नैष्ठिक ब्रह्मचारिणा श्रीवैष्णवदास 
शास्त्रिणा विरचितायां शब्द प्रमाणनिरूपणं तृतीय तरङ्गम्‌ ।|३ ॥ 
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अथ द्रव्यनिरूपणम्‌ 

ब्रह्मात्मिका अजा नित्या सत्त्वादिगुणसाम्यतः । 

प्रकृतिः प्राकृतं द्रव्यं त त्कार्य तु तथा भवेत्‌ ।।१।। 

सृष्टिकाले तु विक्षेपा ब्रह्मसंकल्पमात्रतः | 

गुणा वैषम्यतां यान्ति महत्तत्त्वं ततो भवेत्‌ ।।२।। 

ब्रह्माधीन आजन्म नित्य सत्वादि गुणों की साम्यावस्था प्रकृति 
कहलाती है प्रकृति ही प्राकृत द्रव्य में परिणित होकर महतत्वादि कार्यों 
की जन्मदात्री होती है, सृष्टि के प्रारम्भ में भगवान्‌ सर्वेश्वर प्रभु के संकल्प 
मात्र से प्रकृति में विक्षेप के कारण सत्त्वादि गुण वैषम्यता को प्राप्त होते हैं। 
और उनसे महतत्तवादि की उत्पत्ति होती है। 
एवं प्रत्यक्षानुमानशब्दप्रमाणं त्रिकं निरूप्य त द्विषयप्रमेय निरूपणं 

प्रतिजाने ।। तत्रा पि, द्रव्यं प्राकृत कालडइत्युक्तं तत्रा दौ प्राकृतद्रव्यं 
निरूपयति ब्रह्मात्मिके त्यादिना ब्रह्मात्मिका, ब्रह्म सर्वेश्वरः श्रीकृष्ण आत्मा 
आश्रयो यस्या सा ब्रह्मात्मिका ब्रह्माधीने त्यर्थः भूमिरा पोऽनलो 
वायुखंमनोबुद्धि रेव च । अहंकार इति येमे भिन्ना प्रकृति रष्टधा, इति 
भगवद्वचनात्‌ ।। अजा त्रिकालवर्तमान त्वादजा स्वरूप विनाशरहिता | 
गौर नाद्यन्तवती सा जनित्री भूत-भाविनी।। सितासिता च रक्ता च 
सर्वकामदुघा विभोः । मन्त्रिकोपनि.। गौः प्रकृतिः । अनाद्यन्तवती 
स्वरूपोत्पत्तिनाशरहिता सा प्रकृतिः, जनित्री प्रजाजनननशीला भूतभाविनी 
भूता न्याका-शादीनिभावःकार्य यस्या सा भूतभाविनी । सितासिता, सिता 
सत्त्व-स्वरूपा असिता तमस्स्वरूपा रक्ता रजस्स्वरूपा विभोः सर्वेधरस्प, 
सर्वकाम दुघा, सर्वकार्य॑साधिका सृष्ट्यादौ तदज्ञया महतत्त्वादि 
कार्योत्यादनद्वारा सृष्टि सहकारिणी त्यर्थः । अजा अतो नित्या स्वरूपेण 
नित्या । यो योऽजः स स नित्य इति व्याप्तिः ।। सत्त्वादि गुणसाम्यतः ।। 
सत्त्वरजतमोगुणानांविभागानर्हकाले सृष्टिपूर्व, इयं प्रकृति म॑हतत्वादि 
विकाराणां कारणं ख्यायते । ब्रह्मण स्तु सदैव विकृतिः, महतत्त्वाहं कारौ 
तु प्रकृतिविकृतिभाजौ भवतः ॥। प्राकृतं द्रव्यं, प्रकृति रेव प्राकृतं तच 
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द्रव्यरूपं, तत्कार्यं तु तथा भवेत्‌ ।। प्रकृतिकार्य महदादिः तथा भवेत्‌, 
प्राकृतं भवेत्‌ । कार्यकारण तादात्म्यात्‌ सृष्टिकाले, प्राकृत सृष्टि समये, 
ब्रह्मसङ्कल्पमात्रतः, ब्रह्मणः सर्वेश्वरस्य वहुस्याम्‌ । छा० ६।२।३।इति 
सत्यसङ्कल्प-मात्रेण | मात्रशब्दादितरककरणलापादीनां निषेधः । न तस्य 
कार्य करणं च विद्यते ।| श्वे० ६ । ८।। तस्य, ब्रह्मणः कार्य कार्यसाधकं 
करणं नास्ती त्यर्थः | शक्तिहीनस्यै व करणादीना मपेक्षा भवति ।। इति 
सृष्ट्यादौ करणस्य निषेधः | विक्षेपात्प्रकृतौ विक्षेपात्‌ तत्सृष्ट्टा 
' तदेवानुप्राविशत्‌ । तै० ६। इति, गुणा वैषम्यतां यान्ति, सत्त्वरज- 
स्तमागुणाः पृथक्‌ प्रभवन्ती त्यर्थः || ततः, गुणविभागानन्तरम्‌ | महतत्त्वं 
भवेत्‌ । प्रकृते ्महतत्त्वं जायत इत्यर्थः ।।१ ।। 
प्रत्यक्ष अनुमान शब्द प्रमाण का निरूपण करके तद्‌ विषयक 
प्रमेय का निरूपण करते हैं। उसमें भी प्राकृत द्रव्य का निरूपण निम्न 
प्रकार है। ब्रह्मात्मिका ब्रह्म सर्वेश्वर श्रीकृष्ण आत्मा आश्रय है जिसका वह 
ब्रह्मात्मिका ब्रह्माधीन यह अर्थ है। भूमि जल, अम्नि, वायु, आकाश, 
मन, बुद्धि, अहंकार, अष्टात्मिका प्रकृति है इस भगवान्‌ श्रीकृष्ण के वचन 
से अजा त्रिकाल में वर्तमान (विद्यामान) होने के कारण वह अजा है अर्थ 
है उसके स्वरूप का विनाश नहीं होता मन्त्रिकोपनिषद में प्रकृति के विषय 
में लिखा है कि स्वरूपोपपत्ति विनाश रहित प्रजा जननशील त्रिगुणात्मिका 
भगवान्‌ सर्वेश्वर के समस्त कार्यों की साधिका भूतभाविनी आकाशादि की 
जन्मदात्री सर्वेश्वर की आज्ञा से सृष्टि के आदि में महत्वादि कार्यो की 
उत्पत्ति करके सृष्टि सहकारिणी अजा नित्या, जो अजा है वह नित्या है यह 
व्याप्ति है सत्त्वादि गुणों साम्यता के कारण गुणों के विभाजन के अनर्हकाल 
में यह प्रकृति महतत्वादि विकारों का कारण कहलाती है | यह हमेशा ब्रह्म 
की विकृति अर्थात्‌ महत्तत्व (बुद्धि) और अहंकार (अभिमान) दोनों 
प्रकृति विकृति है अर्थात्‌ महत्तत्व अहंकार की प्रकृति है कारण है और 
महत्तत्व की अहंकार विकृति हैं। प्रकृति कार्य महदादि प्राकृत कहलाते 
हैं। कार्य कारण के तादात्म्य के कारण सृष्टि के समय ब्रह्म के सत्य 
संकल्प मात्र से प्रकृति में संक्षोभ के कारण गुण वैषम्य हो जाते हैं अर्थात्‌ 
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पृथक्‌-पृथक्‌ सत्त्व, रज , तम के रूप में विभाजित होते हैं विभाजनानन्तर 
प्रकृति से महत्तत्वादि की उत्पत्ति होती है। कारिका में मात्र संकल्पशब्द 
का प्रयोग इतर करणादि के निषेध का प्रतीक है। क्योंकि करणादि को 
आवश्यकता शक्तिहीन को ही होती है। ब्रह्म तो प्रकृति में विक्षेप के 
कारण उसका सृजन कर उसमें प्रविष्ट हो गया। 
महतत्त्वं त्रिविधं ज्ञेयं सात्विक राजसतामसम्‌ । 
सात्विकात्सत्त्वाहड्डगरो राजसा द्राजसो भवेत्‌।॥३ ।। 
तामसा त्तामस श्चैव भूतादिव्यपदे शभाक्‌ । 
सत्त्वरजतमोभेदेन महतत्त्वं त्रिविधं निर्दिशति महतत्त्व- 
मित्यादिना सात्विकराजसतामसभेदेन महत्तत्त्वं त्रिविधं ज्ञेयम्‌ ।। 
सात्विकादिमहतत्त्वस्य कार्य दर्शयति सार्ध श्लोकेन । सात्विकात्‌, 
सात्विक महतत्त्वात्‌ । सत्वाहंकारः सात्विका हंकारो भवेत्‌ । राजसाद्‌ 
महतत्त्वाद्‌ राजसोऽहंकारः तामसाद्‌ महतत्त्वा त्तामसोऽहंकारः ।। स 
अहंकारः भूतादिव्यपदेशभा ग्भवति, तैजसवैकारिकभूतादि संज्ञको भवती 
त्यर्थः । 
सात्विक, राजस, तामस, ये महत्त्व के तीन भेद है। सात्विक 
महत्त्व से सात्विक अहंकार उत्पन्न होता है। राजस महत्तत्व से राजस 
अहंकार उत्पन्न होता है और तामस महत्तत्व से तामस अहंकार उत्पन्न 
होता है उस अहंकार की तीन संज्ञाएँ है सत्व गुण प्रधान अहंकार की संज्ञा 
तैजस है, जो रजोगुण अहंकार की संज्ञा वैकारिक है और तमोगुण अहंकार 
की संज्ञा भूतादि है इसी को भूतादि व्यपदेश भाग कहा है। 
विकारिराजसेनैवा हंकारेण तु सात्विकात्‌ ।।४ ।। 
एकादशे न्द्रियाणि तु जायन्ते विविधानि च ।। 
वैकारिक राजस अहंकार के साथ सात्विक अहंकार से नाना 
(अनेक) स्थान विशेष पर एकादश इन्द्रियां उत्पन्न होती है। 
इन्द्रिय माह विकारि, इत्यादिना, विकारिराजसेनैवा हंकारेण, 
वैकारिकराजसाहंकारेण सह सात्विकात्‌, सात्विकाहङ्क-रात्‌। एकादशे 
न्द्रियाणि जायन्ते ज्ञानेन्द्रियाणि कर्मेद्रियाणि मनश्चै तानि च, विविधानि । 
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नाना स्थानकानि ।। ज्ञानप्रसरणसामर्थ्य ज्ञाने न्द्रियम्‌ ।। तचषड्विधं । 
मनःश्रोत्रचक्षुःत्वग्रसनाघ्राणभेदात्‌ । स्मृत्यादिकरणे न्द्रियंमनः । त च शरी 
राभ्यन्तरे सर्वेषाम्‌ । शब्दमात्र ग्रहणसामर्थ्य मिन्द्रियं श्रोत्रम्‌ । तच्च 
मनुष्यादीनां कर्णछिद्रे वर्तते । द्विजिहृकसर्पादीनां नेत्रे च ।। स्पर्शमात्र 
ग्रहणसामर्थ्य॑ मिन्द्रियं त्वक्‌ । तच्च शरीरमात्रवृत्तिः सर्वेषाम्‌ ।। रूपमात्र 
ग्रहणसामर्थ्यमिन्द्रियं चक्षुः ।। सर्वेषां नेत्रवृत्ति ।। रसमात्रग्रहणसामर्थ्यमि- 
न्द्रियंरसना ।। जिह्वाग्रवृतिः सर्वेषाम्‌ ।। गन्धमात्रग्रहण सामर्थ्य मिन्द्रियं 
घ्राणम्‌ ।। तच्च नासाग्रवर्ति सर्वेषाम्‌ ।। उच्चारणादिषु अन्यतमसामर्थ्य 
तत्कर्मेन्द्रियाणि ।। तानि च पश्चप्रकारकानि || वाक्पाणिपादोपस्थ- 
पायुभेदात्‌ ।। वर्णोच्चारणकरणे न्द्रियं वाक्‌ ।। सा च मनुष्याणां कण्ठे 
गवादिपशूनां हृदये सर्पादीनां जिह्वायां वर्तते ।। शिल्पादिकरणे न्द्रियं पाणिः । 
स च मनुष्याणां हस्तकराङ्गुलिषु हस्तीनां नासि-कायां । गमनकरणे 
न्ट्रियं पादः || स च मनुष्याणां पादतले सर्पादीनामुरसि पक्षिणां पङ्के 
वर्तते।। विषयानन्दकरणे न्ट्रिय मुपस्थं त च सर्वेषां मुपस्थे वर्तते ।। 
मलादित्यागकरणोन्द्रियं पायुः, स च कूर्माणां मुखे । 

वैकारिक राजस अहंकार के साथ सात्विक अहंकार से 
एकादशेन्द्रियां पंच ज्ञानेन्द्रिय पञ्च कर्मेन्द्रिय और मन उत्पन्न होते हैं। 
ज्ञानवर्धक सामर्थ्य वाली ज्ञानेन्द्रिय होती है। वह छः प्रकार की है। मन, 
रत्र, चक्षु, त्वचा, रसना, घ्राण (नासिका) आदि स्मृति आदि की करण 
इन्द्रिय मन है वह सभी के शरीर के अन्दर स्थित है। शब्द मात्र का ग्रहण 
करने वाली इन्द्रिय श्रोत्र है वह मनुष्यादि के कान के छिद्र में है और दो 
जिह्वा वाले सर्प आदि के नेत्रो में श्रवण शक्ति होती है। जो स्पर्श मात्र को 
ग्रहण करने वाली इन्द्रिय त्वचा है वह सभी के शरीर मात्र में है। रूप ग्रहण 
सामर्थ्य वाली इन्द्रिय चक्षु कहलाती है वह सभी के नेत्रं में है। गन्धमात्र 
को ग्रहण करने वाली इन्द्रिय नासिका है। सभी प्राणियों के नासिकाग्रवर्ती 
में होती है। 

उच्चारण आदि की अन्यतम सामर्थ्य वाली इन्द्रिय कर्मेन्द्रिय 
कहलाती है बह पाँच प्रकार की है। वाकू, पाणी (हाथ), पाद (चैर), 
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उपस्थ (लिङ्ग), पायु (गुदा) आदि वर्णों का उच्चारण करने वाली इन्द्रिय 
वाक्‌ है, वह मनुष्यों के कण्ठ में गौ आदि पशुओं के हृदय में सर्पादि की 
जिह्वा में वाणी स्थित है। 
शिल्पादि का करण (इन्द्रिय) पाणि (हाथ है) वह मनुष्यों के 
कराङ्गलियों में हाथी की नासिका में स्थित है। गमन का करण (इन्द्रिय) 
पाद (पैर) है। वह मनुष्यों के तलवे में सर्पादियों के उर (हदय) में और 
पक्षियों के पंख में स्थित है। विषयानन्द का करण उपस्थ है। वह सभी के 
उपस्थ भाग में है। मलादि त्याग का करण इन्द्रिय पायु है वह कूर्म 
(कच्छप) के मुख में स्थित है। 
तानितुद्विविधान्येबदि व्यादिव्य प्रभेदतः ।।५ ।। 
दिव्यादिव्य भेदेनन्द्रियं द्विविध माह तानी त्यादिना दिव्या- 
दिव्यप्रभेदतः ।। तानि, इन्द्रियाणि द्विविधानि द्वि प्रकारकानि ।। 
वे इन्द्रिय दो प्रकार की होती है। दिव्य और अदिव्य। 
सर्वेश्वरस्य मुक्तानां दिव्यानि प्रभवन्ति च ।। 
वद्धाना मितराण्ये व स्थूलसूक्ष्मोभयानि च ।।६।। 
सर्वेश्वर की कृपा से मुक्त और नित्यमुक्त जीवों की इन्द्रियां दिव्य 
होती है और बद्ध जीवों की इन्द्रियां स्थूल सूक्ष्म शरीराश्रित अदिव्य होती 
है। 
अर्ध श्लोकेन दिव्येन्द्रियाणि दर्शयति सर्वेश्चरस्ये ति ।। सर्वेश्वरस्य 
परब्रह्मणः श्रीकृष्णस्यमुक्तानां मुक्तनित्यमुक्तभेदेनद्वि-विधमुक्तानां च 
दिव्यानि, इन्द्रियाणि दिव्यान्य प्राकृतानि ।। दिव्यं ददामि ते चक्षुः पश्य मे 
योगमैश्वरमिति गीतादर्शनात्‌ | बद्धजीवानामदिव्याणी न्द्रियाणि प्राह 
बद्धेनेति । बद्धानां संसार-सागर पतितानां जीवानां इतराणि, अदिव्यनि 
प्राकृतानी न्द्रियाणि ।। तानी न्द्रियाणि स्थूलसूक्ष्मोभयानि स्थूलसूक्ष्मशरीरे 
आश्रये येषां तानि । इमानि स्थूलशरीरे आभूषणा नीव करणोभूत्वा चेतनस्य 
भोगायतनं शरीर माच्छादयन्ति।। देहत्यागन्तरं पुनः स्वर्गनरकादि- 
गमनहेलु सूक्ष्मशरीरे सर्वाणी न्द्रियाणि चोपलभ्यन्ते।। यथा पथिक 
आसनवासनादिकं गृहीत्वा गृहान्तरं याति तथा जीवः पूर्वशरीरं त्यक्त्वा 
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शरीरान्तरे स्वभोगकरणा नीन्द्रियाणि गृहीत्वा याति || ६ ।। 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण की कृपा से मुक्त और नित्यमुक्त जीवों की 
इन्द्रियाँ दिव्य व प्राकृत होती है प्रमाण स्वरूप श्रीमद्धगवद्‌ गीता का 
उदाहरण दिया है। दिव्यं ददामि ते चक्षुः इत्यादि वचन दिव्यता में प्रमाण 
है। और संसार सागर में पतित (बद्ध) जीवों की इन्द्रिया अदिव्य अप्राकृत 
होती है और वे स्थूल सूक्ष्म उभय शरीराश्रित होती हैं। ये स्थूल शरीर में 
आभूषणों की तरह करण होकर चेतन जीव के भोगायतन शरीर को 
आच्छादित करती हैं। देह त्यागने के बाद पुनः स्वर्ग नरक आदि जाने का 
हेतु सूक्ष्म शरीर में समस्त इन्द्रियां स्थित रहती है। जैसे राहगीर (पथिक) 
अपने आसन और वसनादिक लेकर दूसरे के घर जाता है उसी तरह यह 
जीव पूर्व शरीर का त्यागकर दूसरे शरीर में अपने भोग के करण (समस्त 
इन्द्रियों को) लेकर जाता है। 

अप्रत्यक्षाणि भिन्नानि आमोक्षात्स्थायकानि तु। 
मोक्षे तु प्रकृतो यान्ति मृत्तिकायां घटो यथा ।।७।। 

प्रत्यक्ष भिन्न प्रत्येक चेतन की इन्द्रियां पृथक्‌ होती है। मोक्ष 
पर्यन्त शरीर में रहती है मोक्ष के समय अपने कारण प्रकृति में लीन हो 
जाती है जैसे मृत्तिका में घट लीन हो जाता है। 

पुन रिन्द्रियाणां दशां निर्दिशति अप्रत्यक्षाणि, नास्ति प्रत्यक्षं 
येषां तान्य प्रत्यक्षाणिभिन्नानि, प्रत्येक चेतनानां पृथकानि । आमोक्षात्‌, 
मोक्षपर्यन्तं स्थायकानि शरीरे वृत्तिकानि।। एवं भूतानी न्द्रियाणि मोक्षे तु, 
प्रकृत शरीरवियोगपूर्वकभगवद्भावापत्तौ मोक्षे सति ।। प्राकृतदेशे तिष्ठन्ति 
प्राकृतप्रलये तु प्रकृतौ यान्ति स्वकारणप्रकृतौ लीनानिभवन्ति ।। दृष्टान्त 
माह मृत्तिकायां घटो यथा, यथा स्व कारणे मृत्तिकायां घटो लयो भवति 
तथे न्द्रियाणि रवकारण इत्यर्थः ।। सात्विकहङ्कारोपादनकं द्रव्यं प्राकृतमि 
न्दट्रियम्‌ ।।६ ।। 

पुनः इन्द्रियों की दशा निर्देशित करते हैं। नहीं है प्रत्यक्ष जिनका 
उनको अप्रत्यक्ष या प्रत्यक्ष भिन्न कहते हैं अर्थात्‌ प्रत्यक्ष भिन्न इन्द्रिया 
प्रति जीव की पृथक्‌ होती हैं और मोक्ष पर्यन्त शरीर में स्थित रहती हैं जब 
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प्रकृत शरीर का वियोग होता है तब भगवद्‌ भावापत्ति मोक्ष होने पर ये 
इन्दियां अपने करण प्रकृति में लीन हो जाती है इसमें दृष्टान्त है जैसे मिट्टी 
में घट का लय होता है। उसी प्रकार इन्द्रियाँ अपने कारण में लीन होती 
है। सात्विक अहंकार से उत्पन्न द्रव्य प्राकृत इन्द्रियां है। 
राजसेन च भूतादितामसात्पञ्चमात्रकम्‌ । 
आका शादिपञ्चभूतानि जायन्ते सकलानि च ।।७।। 
राजस अहंकार के साथ तामस अहंकार से पञ्चतन्मात्रा व पञ्च 
महाभूतों की उत्पत्ति होती है। 
पञ्चमात्रकभूतानां जन्म आह राजसेनेति राजसेन, राज- 
साहङ्कारेण सह भूतादितामसात्‌, भूतादिसंज्ञकतामसहंकारात्‌, पञ्चमात्रकं 
शब्दतन्मात्रकं स्पर्शतन्मात्रकं रूपतन्मात्रकं रसतन्मात्रकं गन्धतन्मात्रक- 
मिति ।। आकाशादिपञ्चभूतानि, आकाशवायुतेजोजलपृथिवीप्रभृतीति ।। 
इमानि सकलानि जायन्ते ।। भूतादिसंज्ञकतामस हंकारस्याकाशस्य च 
मध्यावस्थायुक्तं द्रव्यं शब्दतन्मात्रं आकाशस्य वायो श्च मध्यावस्थायुक्तं 
द्रव्यं स्पर्शतन्मात्रम्‌ वायोः तेजसश्चमध्यावस्थायुक्तंरुपतन्मात्रम्‌ तेजसो 
जलस्य च मध्यावस्थायुक्तं द्रव्यं रसतन्मात्रम्‌ जलस्य भूमेश्च मध्यावस्था- 
युक्तं द्रव्यं गन्धतन्मात्र मिति ।। 
पञ्च तन्मात्रा व पञ्च महाभूतो की उत्पत्ति की प्रक्रिया को दर्शाया 
है। राजस अहंकार के साथ तामस अहंकार से पञ्चतन्मात्रा शब्द तन्मात्रा 
स्पर्शतन्मात्रा, रूपतन्मात्रा, रसतन्मात्रा गन्धतन्मात्रा तथा आकाश वायु 
तेज जल पृथिवी आदि उत्पन्न होते हैं। भूताति संज्ञक तामस अहंकार के 
आकाश की मध्यावस्था युक्त द्रव्य से शब्द तन्मात्रा आकाश और वायु 
की मध्यवस्थायुक्तदरव्य से स्पर्शतन्मात्रा वायु और तेज की मध्यावस्थायुक्त 
द्रव्य से रूपतन्मात्रा तेज और जल की मध्यावस्थायुक्त द्रव्य से रसतन्त्रमात्रा 
जल और पृथिवी की मध्यावस्था युक्त द्रव्य से गन्धतन्मात्रा इस तरह 
तन्मात्राओं के स्वरूप की उत्पत्ति का वर्णन किया है। 
प्राणो ऽपानः समान श्च सोदानो व्यान एव च ।। 
नागकूर्मवराह स्तु देवदत्तो धनञ्जयः ।।5।। 
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सर्व प्रमाणेभ्यो वलवच्छब्द प्रमाणं भेदाभेदे ब्रह्मण्य स्ती ति 
स्मारयति निरपेक्षेति। निरपेक्षरवःश्रुति रिति सा एव शब्दप्रमाणं, 
प्रत्यक्षपूर्वकमनुमानं भवति अतः प्रत्यक्ष सापेक्षितं भवति, अतो दुर्वलं 
भवति || लोक दृष्टकारणकस्य कार्यस्य सिद्ध्यर्थ मनुमानस्य प्रयोजनम्‌ ।। 
शब्दप्रमाणं लु सर्वप्रमाणनिरपेक्षितं | अदृष्ट कारणकस्य कार्यस्य च साधकं 
भवति अतः, निरपक्षरवः शब्द इत्युक्तम्‌ ।। शब्द इति शब्द प्रमाणं स च 
शब्दः लिङ्गादिभ्यो वलीयसः । तथा हि, श्रुतिलिङ्गवाक्यप्रकरण 
स्थानसमाख्यानां समवाये पारदोर्बल्यमर्थविप्रेर्षात्‌ ।। जैमिनिसू. | अ० 
३ । पा० ३ | सू० ४३ ।। श्रुतिलिंग वाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां मध्ये 
परं परं दुर्वलं भवति । श्रुते दुर्बलं लिंग लिंगा द्वाक्यमित्यादिः ।। यौगिक 
शब्दः समाख्याएवं शब्दप्रमाणं भेदाभेदे परे पुंसि परब्रह्मणि सर्वेश्वरे दर्शितं 
स्वकृतग्रन्थादौ सता अस्मदाचार्यैः ।1१७ ।। 
सभी प्रमाणों से वलवान्‌ शब्द प्रमाण को भेदाभेद ब्रह्म में स्मरण 
कराते हैं। अनुमान प्रमाण प्रत्यक्ष सापेक्ष होता है। इसलिए कमजोर 
प्रमाण माना जाता है। दृष्टकार्य की सिद्धि करने हेतु कारण का पता 
लगाना ही अनुमान का उद्देश्य है। किन्तु शब्द प्रमाण तो सर्वथा प्रमाण ही 
होता है। श्रुति लिङ्ग वाक्य प्रकरण स्थान समाख्या आदि उत्तरोत्तर एक 
दूसरे से दुर्बल है। यौगिक शब्द समाख्या शब्द प्रमाण को भेदाभेद स्वरूप 
परब्रह्म सर्वेश्वर में हमारे आचार्या ने स्वरचित ग्रन्थों में दर्शाया है। 


इति श्री स प्रभायां सिद्धान्तमन्दाकन्यां नैष्ठिक ब्रह्मचारिणा श्रीवैष्णवदास 
शास्त्रिणा विरचितायां शब्द प्रमाणनिरूपणं तृतीय तरङ्गम्‌ ।।३।। 
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अथ द्रव्यनिरूपणम्‌ 

ब्रह्मात्मिका अजा नित्या सत्त्वादिंगुणसाम्यतः । 

प्रकृतिः प्राकृतं द्रव्यं त्कार्य तु तथा भवेत्‌ ।।१।। 

सृष्टिकाले तु विक्षेपा ब्रह्मसंकल्पमात्रतः | 

गुणा वैषम्यतां यान्ति महत्तत्त्वं ततो भवेत्‌ ।।२।। 

ब्रह्माधीन आजन्म नित्य सत्वादि गुणों की साम्यावस्था प्रकृति 
कहलाती है प्रकृति ही प्राकृत द्रव्य में परिणित होकर महतत्वादि कार्यो 
की जन्मदात्री होती है, सृष्टि के प्रारम्भ में भगवान्‌ सर्वेश्वर प्रभु के संकल्प 
मात्र से प्रकृति में विक्षेप के कारण सत्त्वादि गुण वैषम्यता को प्राप्त होते हैं। 
और उनसे महतत्तवादि की उत्पत्ति होती है। 
एवं प्रत्यक्षानुमानशब्दप्रमाणं त्रिकं निरूप्य त द्विषयप्रमेय निरूपणं 

प्रतिजाने ।। तत्रा पि, द्रव्यं प्राकृत कालइत्युक्तं तत्रा दौ प्राकृतद्रव्यं 
निरूपयति ब्रह्मात्मिके त्यादिना ब्रह्मात्मिका, ब्रह्म सर्वेश्वरः श्रीकृष्ण आत्मा 
आश्रयो यस्या सा ब्रह्मात्मिका ब्रह्माधीने त्यर्थः भूमिरा पोऽनलो 
वायुखंमनोबुद्धि रेव च | अहंकार इति येमे भिन्ना प्रकृति रष्टधा, इति 
भगवद्वचनात्‌ ।। अजा त्रिकालवर्तमान त्वादजा स्वरूप विनाशरहिता | 
गौर नाद्यन्तवती सा जनित्री भूत-भाविनी ।। सितासिता च रक्ता च 
सर्वकामदुघा विभोः । मन्त्रिकोपनि. | गौः प्रकृतिः । अनाद्यन्तवती 
स्वरूपोत्पत्तिनाशरहिता सा प्रकृतिः, जनित्री प्रजाजनननशीला भूतभाविनी 
भूता न्याका-शादीनिभावःकार्य यस्या सा भूतभाविनी | सितासिता, सिता 
सत्त्त-स्वरूपा असिता तमस्स्वरूपा रक्ता रजस्स्वरूपा विभोः सर्वेश्चरस्प, 
सर्वकाम दुघा, सर्वकार्यसाधिका सृष्ट्यादौ तदज्ञया महतत्त्वादि 
कार्योत्यादनद्वारा सृष्टि सहकारिणी त्यर्थः । अजा अतो नित्या स्वरूपेण 
नित्या । यो योऽजः स स नित्य इति व्याप्तिः ।। सत्त्वादि गुणसाम्यतः ।। 
सत्त्वरजतमोगुणानांविभागानर्हकाले सृष्टिपूर्व, इयं प्रकृति ्म॑हतत्वादि 
विकाराणां कारणं ख्यायते । ब्रह्मण स्तु सदैव विकृतिः, महतत्त्वाहं कारौ 
तु प्रकृतिविकृतिभाजौ भवतः ॥ प्राकृतं द्रव्यं, प्रकृति रेव प्राकृतं तच 
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द्रव्यरूपं, तत्कार्यं तु तथा भवेत्‌ ।। प्रकृतिकार्यं महदादिः तथा भवेत्‌, 
प्राकृतं भवेत्‌ । कार्यकारण तादात्म्यात्‌ सृष्टिकाले, प्राकृत सृष्टि समये, 
' ब्रह्मसङ्कल्पमात्रतः, ब्रह्मणः सर्वेश्चरस्य वहुस्याम्‌ । छा० ६।२।३।इति 
सत्यसङ्कल्प-मात्रेण । मात्रशब्दादितरककरणलापादीनां निषेधः । न तस्य 
कार्य करणं च विद्यते || श्वे० ६ । = ।। तस्य, ब्रह्मणः कार्य कार्यसाधकं 
करणं नास्ती त्यर्थः । शक्तिहीनस्यै व करणादीना मपेक्षा भवति ।। इति 
सृष्ट्यादौ करणस्य निषेधः । विक्षेपात्प्रकृतौ विक्षेपात्‌ तत्सृष्ट्टा 
' तदेवानुप्राविशत्‌ । तै० ६। इति, गुणा वैषम्यतां यान्ति, सत्त्वरज- 
स्तमागुणाः पृथक्‌ प्रभवन्ती त्यर्थः ।। ततः, गुणविभागानन्तरम्‌ | महत्त्वं 
भवेत्‌ | प्रकृते ्महतत्त्वं जायत इत्यर्थः 11१ ।। 
प्रत्यक्ष अनुमान शब्द प्रमाण का निरूपण करके तदू विषयक 
प्रमेय का निरूपण करते हैं। उसमें भी प्राकृत द्रव्य का निरूपण निम्न 
प्रकार है। ब्रह्मात्मिका ब्रह्म सर्वेश्वर श्रीकृष्ण आत्मा आश्रय है जिसका वह 
ब्रहमात्मिका ब्रह्माधीन यह अर्थ है। भूमि जल, अम्नि, वायु, आकाश, 
मन, बुद्धि, अहंकार, अष्टात्मिका प्रकृति है इस भगवान्‌ श्रीकृष्ण के वचन 
से अजा त्रिकाल में वर्तमान (विद्यामान) होने के कारण वह अजा है अर्थ 
है उसके स्वरूप का विनाश नहीं होता मन्त्रिकोपनिषद्‌ में प्रकृति के विषय 
में लिखा है कि स्वरूपोपपत्ति विनाश रहित प्रजा जननशील त्रिगुणात्मिका 
भगवान्‌ सर्वेश्वर के समस्त कार्यो की साधिका भूतभाविनी आकाशादि की 
जन्मदात्री सर्वेश्वर की आज्ञा से सृष्टि के आदि में महत्वादि कार्यो की 
उत्पत्ति करके सृष्टि सहकारिणी अजा नित्या, जो अजा है वह नित्या है यह 
व्याप्ति है सत्त्वादि गुणो साम्यता के कारण गुणों के विभाजन के अनर्हकाल 
में यह प्रकृति महतत्वादि विकारों का कारण कहलाती है। यह हमेशा ब्रह्म 
की विकृति अर्थात्‌ महत्तत्व (बुद्धि) और अहंकार (अभिमान) दोनों 
प्रकृति विकृति है अर्थात्‌ मह्त्व अहंकार की प्रकृति है कारण है और 
महत्तत्व की अहंकार विकृति हैं। प्रकृति कार्य महदादि प्राकृत कहलाते 
हैं। कार्य कारण के तादात्म्य के कारण सृष्टि के समय ब्रह्म के सत्य 
संकल्प मात्र से प्रकृति में संक्षोभ के कारण गुण वैषम्य हो जाते हैं अर्थात्‌ 
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पृथक्‌-पृथक्‌ सत्त्व, रज , तम के रूप में विभाजित होते हैं विभाजनानन्तर 
प्रकृति से महत्तत्वादि की उत्पत्ति होती है। कारिका में मात्र संकल्पशब्द 
का प्रयोग इतर करणादि के निषेध का प्रतीक है। क्योंकि करणादि को 
आवश्यकता शक्तिहीन को ही होती है। ब्रह्म तो प्रकृति में विक्षेप के 
कारण उसका सृजन कर उसमें प्रविष्ट हो गया | 
महतत्त्वं त्रिविधं ज्ञेयं सात्विक राजसतामसम्‌ । 
सात्विकात्सत्त्वाहङ्कारो राजसा द्राजसो भवेत्‌ ।।३ ।। 
तामसा त्तामस श्चैव भूतादिव्यपदेशभाक्‌ । 
सत्त्वरजतमोभेदेन महतत्त्वं त्रिविधं निर्दिशति महतत्त्व- 
मित्यादिना सात्विकराजसतामसभेदेन महत्तत्त्वं त्रिविधं ज्ञेयम्‌ ।। 
सात्विकादिमहतत्त्वस्य कार्य दर्शयति सार्ध शलोकेन। सात्विकात्‌, 
सात्विक महतत्त्वात्‌ । सत्वाहंकारः सात्विका हंकारो भवेत्‌ । राजसाद्‌ 
महतत्त्वाद्‌ राजसोऽहंकारः तामसाद्‌ महतत्त्वा त्तामसोऽहंकारः।। स 
अहंकारः भूतादिव्यपदेशभा ग्भवति, तैजसवैकारिकभूतादि संज्ञको भवती 
त्यर्थः । 
सात्विक, राजस, तामस, ये महत्त्त्व के तीन भेद है। सात्विक 
महत्त्त्व से सात्विक अहंकार उत्पन्न होता है। राजस महत्त्व से राजस 
अहंकार उत्पन्न होता है और तामस महत्तत्व से तामस अहंकार उत्पन्न 
होता है उस अहंकार की तीन संज्ञाएँ है सत्व गुण प्रधान अहंकार की संज्ञा 
तैजस है, जो रजोगुण अहंकार की संज्ञा वैकारिक है और तमोगुण अहंकार 
की संज्ञा भूतादि है इसी को भूतादि व्यपदेश भाग कहा है। 
विकारिराजसेनैवा हंकारेण तु सात्विकात्‌ ।।४ ।। 
एकादशे न्द्रियाणि तु जायन्ते विविधानि च ।। 
वैकारिक राजस अहंकार के साथ सात्विक अहंकार से नाना 
(अनेक) स्थान विशेष पर एकादश इन्द्रियां उत्पन्न होती है। 
इन्द्रिय माह विकारि, इत्यादिना, विकारिराजसेनैवा हंकारेण, 
वैकारिकराजसाहंकारेण सह सात्विकात्‌, सात्विकाहङ्क-रात्‌। एकादशे 
न्द्रियाणि जायन्ते ज्ञानेन्द्रियाणि कर्मेद्रियाणि मनश्चै तानि च, विविधानि । 
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नाना स्थानकानि ।। ज्ञानप्रसरणसामर्थ्य ज्ञाने न्द्रियम्‌ ।। तञ्चषड्विध । 
मनःश्रोत्रचक्षुःत्वग्रसनाघ्राणभेदात्‌ । स्मृत्यादिकरणे न्द्रियंगनः । त च शरी 
राभ्यन्तरे सर्वेषाम्‌ । शब्दमात्र ग्रहणसामर्थ्यं मिन्द्रियं श्रोत्रम्‌ । तच्च 
मनुष्यादीनां कर्णछिद्रे वर्तते । द्विजिहृकसर्पादीनां नेत्रे च ।। स्पर्शमात्र 
ग्रहणसामर्थ्य मिन्द्रियं त्वक्‌ । तच्च शरीरमात्रवृत्तिः सर्वेषाम्‌ ।। रूपमात्र 
ग्रहणसामर्थ्यमिन्द्रियं चक्षुः ।। सर्वेषां नेत्रवृत्ति ।। रसमात्रग्रहणसामर्थ्यमि- 
न्द्रियंरसना ।। जिह्राग्रवृतिः सर्वेषाम्‌ ।। गन्धमात्रग्रहण सामर्थ्य मिन्द्रियं 
घ्राणम्‌ ।। तच्च नासाग्रवर्ति सर्वेषाम्‌ ।। उच्चारणादिषु अन्यतमसामर्थ्य 
तत्कर्मेन्द्रियाणि ।। तानि च पश्चप्रकारकानि।। वाक्पाणिपादोपस्थ- 
पायुभेदात्‌ ।। वर्णोच्चारणकरणे न्द्रियं वाक्‌ ।। सा च मनुष्याणां कण्ठे 
गवादिपशूनां हृदये सर्पादीनां जिह्वायां वर्तते ।। शिल्पादिकरणे न्द्रियं पाणिः । 
स च मनुष्याणां हस्तकराङ्गुलिषु हस्तीनां नासि-कायां । गमनकरणे 
न्ट्रियं पादः || स च मनुष्याणां पादतले सर्पादीनामुरसि पक्षिणां पङ्के 
वर्तते ।। विषयानन्दकरणे न्द्रिय मुपस्थं त च्च सर्वेषां मुपस्थे वर्तते ।। 
मलादित्यागकरणोन्द्रियं पायुः, स च कूर्माणां मुखे । 
वैकारिक राजस अहंकार के साथ सात्विक अहंकार से 
एकादशेन्द्रियां पंच ज्ञानेन्द्रिय पञ्च कर्मेन्द्रिय और मन उत्पन्न होते हैं। 
ज्ञानवर्धक सामर्थ्य वाली ज्ञानेन्द्रिय होती है। वह छः प्रकार की है। मन, 
श्रोत्र, चक्षु, त्वचा, रसना, प्राण (नासिका) आदि स्मृति आदि की करण 
इन्द्रिय मन है वह सभी के शरीर के अन्दर स्थित है। शब्द मात्र का ग्रहण 
करने वाली इन्द्रिय श्रोत्र है वह मनुष्यादि के कान के छिद्र में है और दो 
जिह्वा वाले सर्प आदि के नेत्रं में श्रवण शक्ति होती है। जो स्पर्श मात्र को 
ग्रहण करने वाली इन्द्रिय त्वचा है वह सभी के शरीर मात्र में है। रूप ग्रहण 
सामर्थ्य वाली इन्द्रिय चक्षु कहलाती है वह सभी के नेत्रों में है। गन्धमात्र 
को ग्रहण करने वाली इन्द्रिय नासिका है। सभी प्राणियों के नासिकाग्रवतीं 
में होती है। 
उच्चारण आदि की अन्यतम सामर्थ्य वाली इन्द्रिय कर्मेन्द्रिय 
कहलाती है बह पाँच प्रकार की है। वाकू, पाणी (हाथ), पाद (पैर), 
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उपस्थ (लिङ्ग), पायु (गुदा) आदि वर्णों का उच्चारण करने वाली इन्द्रिय 
वाक्‌ है, वह मनुष्यों के कण्ठ में गौ आदि पशुओं के हृदय में सर्पादि की 
जिह्वा में वाणी स्थित है। 
शिल्पादि का करण (इन्द्रिय) पाणि (हाथ है) वह मनुष्यों के 
कराङ्गलियो में हाथी की नासिका में स्थित है। गमन का करण (इन्द्रिय ) 
पाद (पैर) है। वह मनुष्यों के तलवे में सर्पादियों के उर (हृदय) में और 
पक्षियों के पंख में स्थित है। विषयानन्द का करण उपस्थ है। वह सभी के 
उपस्थ भाग में है। मलादि त्याग का करण इन्द्रिय पायु है वह कूर्म 
(कच्छप) के मुख में स्थित है। 
तानितुद्विविधान्येवदि व्यादिव्य प्रभेदतः ।।५ ।। 
दिव्यादिव्य भेदेनन्द्रियं द्विविध माह तानी त्यादिना दिव्या- 
दिव्यप्रभेदतः ।। तानि, इन्द्रियाणि द्विविधानि द्वि प्रकारकानि ।। 
वे इन्द्रिय दो प्रकार की होती है। दिव्य और अदिव्य। 
सर्वेश्वरस्य मुक्तानां दिव्यानि प्रभवन्ति च ।। 
वद्धाना मितराण्ये व स्थूलसूक्ष्मोभयानि च ।।६।। 
सर्वेश्वर की कृपा से मुक्त और नित्यमुक्त जीवों की इन्द्रियां दिव्य 
होती है और बद्ध जीवों की इन्द्रियां स्थूल सूक्ष्म शरीराश्रित अदिव्य होती 
है। 
अर्ध श्लोकेन दिव्येन्द्रियाणि दर्शयति सर्वेश्चरस्ये ति ।। सर्वेश्वरस्य 
परब्रह्मणः श्रीकृष्णस्यमुक्तानां मुक्तनित्यमुक्तभेदेनद्वि-विधमुक्तानां च 
दिव्यानि, इन्द्रियाणि दिव्यान्य प्राकृतानि ।। दिव्यं ददामि ते चक्षुः पश्य मे 
योगमैश्वरमिति गीतादर्शनात्‌। बद्धजीवानामदिव्याणी न्द्रियाणि प्राह 
बद्धेनेति । बद्धानां संसार-सागर पतितानां जीवानां इतराणि, अदिव्यनि 
प्राकृतानी न्द्रियाणि ।। तानी न्द्रियाणि स्थूलसूक्ष्मोभयानि स्थूलसूक्ष्मशरीरे 
आश्रये येषां तानि । इमानि स्थूलशरीरे आभूषणा नीव करणोभूत्वा चेतनस्य 
भोगायतनं शरीर माच्छादयन्ति ।। देहत्यागन्तरं पुनः स्वर्गनरकादि- 
गमनहेलु सूक्ष्मशरीरे सर्वाणी न्द्रियाणि चोपलभ्यन्ते ।। यथा पथिक 
आसनवासनादिकं गृहीत्वा गृहान्तरं याति तथा जीवः पूर्वशरीरं त्यक्त्वा 
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शरीरान्तरे स्वभोगकरणा नीन्द्रियाणि गृहीत्वा याति ।।६ ।। 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण की कृपा से मुक्त और नित्यमुक्त जीवों की 
इन्द्रियाँ दिव्य व प्राकृत होती है प्रमाण स्वरूप श्रीमद्धगवदू गीता का 
उदाहरण दिया है। दिव्यं ददामि ते चक्षुः इत्यादि वचन दिव्यता में प्रमाण 
है। और संसार सागर में पतित (बद्ध) जीवों की इन्द्रिया अदिव्य अप्राकृत 
होती है और वे स्थूल सूक्ष्म उभय शरीराश्रित होती हैं। ये स्थूल शरीर में 
आभूषणों की तरह करण होकर चेतन जीव के भोगायतन शरीर को 
आच्छादित करती है । देह त्यागने के बाद पुनः स्वर्ग नरक आदि जाने का 
हेतु सूक्ष्म शरीर में समस्त इन्द्रियां स्थित रहती है। जैसे राहगीर (पथिक) 
अपने आसन और वसनादिक लेकर दूसरे के घर जाता है उसी तरह यह 
जीव पूर्व शरीर का त्यागकर दूसरे शरीर में अपने भोग के करण (समस्त 
इन्द्रियां को) लेकर जाता है। 

अप्रत्यक्षाणि भिन्नानि आमोक्षात्स्थायकानि तु । 
मोक्षे तु प्रकृतो यान्ति मृत्तिकायां घटो यथा ।।७।। 

प्रत्यक्ष भिन्न प्रत्येक चेतन की इन्द्रियां पृथक्‌ होती है। मोक्ष 
पर्यन्त शरीर में रहती है मोक्ष के समय अपने कारण प्रकृति में लीन हो 
जाती है जैसे मृत्तिका में घट लीन हो जाता है। 

पुन रिन्द्रियाणां दशां निर्दिशति अप्रत्यक्षाणि, नास्ति प्रत्यक्षं 
येषां तान्य प्रत्यक्षाणिभिन्नानि, प्रत्येक चेतनानां पृथकानि । आमोक्षात्‌, 
मोक्षपर्यन्तं स्थायकानि शरीरे वृत्तिकानि।। एवं भूतानी न्द्रियाणि मोक्षे तु, 
प्रकृत शरीरवियोगपूर्वकभगवद्भावापत्तौ मोक्षे सति ।। प्राकृतदेशे तिष्ठन्ति 
प्राकृतप्रलये तु प्रकृतौ यान्ति स्वकारणप्रकृतौ लीनानिभवन्ति ।। दृष्टान्त 
माह मृत्तिकायां घटो यथा, यथा स्व कारणे मृत्तिकायां घटो लयो भवति 
तथे न्द्रियाणि रवकारण इत्यर्थः ।। सात्विकहङ्कारोपादनकं द्रव्यं प्राकृतमि 
न्द्रियम्‌ 11६ ।। 

पुनः इन्द्रियों की दशा निर्देशित करते है । नहीं है प्रत्यक्ष जिनका 
उनको अप्रत्यक्ष या प्रत्यक्ष भिन्न कहते हैं अर्थात्‌ प्रत्यक्ष भिन्न इन्द्रिया 
प्रति जीव की पृथक्‌ होती हैं और मोक्ष पर्यन्त शरीर में स्थित रहती हैं जब 
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प्रकृत शरीर का वियोग होता है तब भगवद्‌ भावापत्ति मोक्ष होने पर ये 
इन्दियां अपने करण प्रकृति में लीन हो जाती है इसमें दृष्टान्त है जैसे मिट्टी 
में घट का लय होता है। उसी प्रकार इन्द्रियाँ अपने कारण में लीन होती 
है। सात्विक अहंकार से उत्पन्न द्रव्य प्राकृत इन्द्रियां है। 
राजसेन च भूतादितामसात्पञ्चमात्रकम्‌ । 
आकाशादिपश्चभूतानि जायन्ते सकलानि च ।।७।। 
राजस अहंकार के साथ तामस अहंकार से पञ्चतन्मात्रा व पञ्च 
महाभूतो की उत्पत्ति होती है। 
पञ्चमात्रकभूतानां जन्म आह राजसेनेति राजसेन, राज- 
साहङ्कारेण सह भूतादितामसात्‌, भूतादिसंज्ञकतामसहकारात्‌, पञ्चमात्रकं 
शब्दतन्मात्रकं स्पर्शतन्मात्रकं रूपतन्मात्रकं रसतन्मात्रकं गन्धतन्मात्रक- 
मिति ।। आकाशादिपञ्चभूतानि, आकाशवायुतेजोजलपृथिवीप्रभृतीति ।। 
इमानि सकलानि जायन्ते ।। भूतादिसंज्ञकतामस हंकारस्याकाशस्य च 
मध्यावस्थायुक्तं द्रव्यं शब्दतन्मात्रं आकाशस्य वायो श्च मध्यावस्थायुक्तं 
द्रव्यं स्पर्शतन्मात्रम्‌ वायोः तेजसश्चमध्यावस्थायुक्तंरुपतन्मात्रम्‌ तेजसो 
जलस्य च मध्यावस्थायुक्तं द्रव्यं रसतन्मात्रम्‌ जलस्य भूमेश्च मध्यावस्था- 
युक्त द्रव्यं गन्धतन्मात्र मिति ।। 
पञ्च तन्मात्रा व पञ्च महाभूतों की उत्पत्ति की प्रक्रिया को दर्शाया 
है। राजस अहंकार के साथ तामस अहंकार से पञ्चतन्मात्रा शब्द तन्मात्रा 
स्पर्शतन्मात्रा, रूपतन्मात्रा, रसतन्मात्रा गन्धतन्मात्रा तथा आकाश वायु 
तेज जल पृथिवी आदि उत्पन्न होते है । भूताति संज्ञक तामस अहंकार के 
आकाश की मध्यावस्था युक्त द्रव्य से शब्द तन्मात्रा आकाश और वायु 
की मध्यवस्थायुक्तदरव्य से स्पर्शतन्मात्रा वायु और तेज की मध्यावस्थायुक्त 
द्रव्य से रूपतन्मात्रा तेज और जल की मध्यावस्थायुक्त द्रव्य से रसतनत्रमात्रा 
जल और पृथिवी की मध्यावस्था युक्त द्रव्य से गन्धतन्मात्रा इस तरह 
तन्मात्राओं के स्वरूप की उत्पत्ति का वर्णन किया है। 
प्राणो ऽपानः समान श्च सोदानो व्यान एव च ।। 
नागकूर्मवराह स्तु दे वदत्तो धनञ्जयः ।।८ ।। 
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वायुभेदाः शरीरस्था दशधा ते प्रकीर्तिताः ।। 
स्थानं तेषां तु विद्वद्भिः राकरे दर्शितं किल ।।६।। 
प्राण स्तु हृदि देशे स्या त्समानो नाभिमण्डले ।। 
अपान स्तु गुदे चै व उदानः कण्ठमध्यगे ।।१० || 
व्यानः सर्वशरीरे च पञ्चप्राणाः प्रदर्शिताः ।।११।। 
नागो नाभितले तु स्या त्कूर्मः पादतले तथा ।। 
वाराहो नासिकाग्रे च पृष्ठदेशे धनञ्जयः ।।१२ ।। 
मूर्धन्यां देवदत्त स्तु ह्येते पञ्चोपसंज्ञकाः ।। 
प्राण, अपान, समान, उदान, व्यान, नाग, कूर्म, वराह, देवदत्त, 
धनञ्जय ये दश वायु के भेद हैं। ये सभी जीवों के शरीर में स्थित हैं। 
इनका स्थान विद्वानों ने भाष्यादि ग्रन्थों में दर्शाया है। प्राण वायु हृदय में 
समान वायु नाभिमण्डल में अपान वायु गुदा में उदान कण्ठमध्य में व्यान 
सम्पूर्ण शरीर में ये पञ्च प्राण वायु है। नाग वायु नाभि प्रदेश में कूर्म पादतल 
(तलवे में) वराह नासिका के अग्रभाग में धनञ्जय पृष्ठदेशे में देवदत्त मूर्धा 
(शिरोभाग) में स्थित रहती है। ये पञ्च उपप्राण हैं। 
वायुद्रव्यस्यैवभागः प्राणवायु: स च शरीरस्थायी ।। उपाधिना 
प्राणस्यैव भेदा अपानसमानोदानव्याना इति पञ्चमहा -प्राणाः ।। 
नागकूर्मवाराहदेवदत्तधनञ्जया इति पञ्चोपप्राणा भवन्ति ।। अन्यत्र 
स्पष्टार्थः ।। ८ ।६ ।१०।११।१२॥। 
वायु द्रव्य का ही भाग प्राण वायु है बह शरीर में स्थित है 
औपाधिक प्राण वायु के भेद अपान समान उदान व्यान आदि पाँच महाप्राण 
हैं तथा नागकूर्मादि पञ्च उपप्राण हैं। 
खादिकपञ्चभूतानि प्रत्यक्षविषयाणि च ।।१३ ।। 
प्रत्यक्षविषयद्रव्यमाह खादिकेति खादिकपञ्चभूतानि 
आकाशवायुतेजोजलभूम्यादीनि प्रत्यक्षविषयाणि, आकाशे नील-रूपस्य 
प्रत्यक्षत्वात्‌ तदा श्रया काशस्य प्रत्यक्षः ।।१३ ।। 
खादिक पञ्चभूत आकाश वायु तेज जल भूमि आदि पञ्च महाभूत 
प्रत्यक्ष है। आकाश में नील रूप का प्रत्यक्ष होने से तदाश्रय आकाश का 
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भी प्रत्यक्ष है। 
परस्परं तु भूतानि युज्यन्ते विवधानि तु ।। 
यत्र भूयो भवेद्वागः प्रत्यक्षं तस्य जायते ।।१४ ।। 

जब आकाशादि पञ्चभूत परस्पर मिलते हैं अपने धर्म के साथ 
तब जिसका अधिक भाग होगा उसी का प्रत्यक्ष होता है। 

पञ्चीकरणं निर्दिशति परस्परमि त्यादिना भूतानि, आकाश- 
वायुतेजोजलभूमयः । परस्परं, युज्यन्ते संमील्यन्ते । तत्रापि विवि-धानि 
सप्रकारकानि, धर्मसहितानी त्यर्थः । नतु स्वरूपमात्रेण ।। तथा हि 
पञ्चीकरणम्‌ ।। आकाशस्य विभागो भवति, अर्ध आकाशः । अवशिष्टार्धाशे 
चत्वारो भागा भवन्ति | एको वायौ द्वितीय तेजसि तृतीयो जले चतुर्थो 
भूमौ ।। तथा वायो विभागो भवति । अर्धवायुः पुन रर्धाशे च त्वारो भागा 
भवन्ति । एक आकाशे द्वितीयः तेजसि तृतीयो जले चतुर्थो भूमौ । एवं 
क्रमेण युज्यंते ।। एवं तेजोजलभूमयो ज्ञेयाः ।। अर्ध शलोकेनयत्रयस्याधिकता 
तत्र तस्य प्रत्यक्ष मिति दर्शयति यत्रेति यत्र यस्मि न्भूयोभवेत्‌ भूयभागः 
अधिकभागो भवेत्‌ तस्य भागस्य प्रत्यक्षं जायते ।। यथा ऽकाशे 
वायुतेजोजलभूमिभागानां न प्रत्यक्षं, अल्पत्वात्‌ । वायौ आकाश- 
तेजोजलभूमिभागानां न प्रत्यक्षं, अल्पत्वात्‌ । तेजसि आकाश-वायु- 
जलभूमिभागानां न प्रत्यक्षं अल्पत्वात्‌ । जले आकाश- 
वायुतेजोभूमिभागानां न प्रत्यक्षं अल्पवात्‌। भूमौ आकाश-वायुतेजोजल- 
भागानां च प्रत्यक्षं अल्पत्वात्‌ ।। आकाशेस्वभागस्यैव प्रत्यक्षं । 
भूमौस्वभागस्यै व प्रत्यक्षम्‌ 11१४ ।। 

पञ्चीकरण प्रक्रिया का विवेचन करते हैं। आकाश, वायु, तेज, 
जल, भूमि आदि अपने धर्म के साथ जब परस्पर सम्मिलित होते हैं किन्तु 
स्वरूप मात्र से नहीं तब पञ्चीकरण प्रक्रिया होती है। जैसे-आकाश के दो 
भाग होते हैं। आधा आकाश अवशिष्ट अर्धाश में चार भाग उनमें से एक 
भाग वायु में द्वितीय भाग को तेज में तृतीय को जल में चतुर्थ भूमि में 
सम्मिलित होते हैं। उसी प्रकार वायु के,दो करते हैं आधा वायु पुनः 
अवशिष्ट अर्धाश के चार भाग हो जाते हैं उनमें से एक आकाश द्वितीय 


“सिद्धान्त मन्दाकिनी” (८२ 
तेज में तृतीय जल में चतुर्थ भूमि में इसी प्रकार तेज जलभूमि का भी 
पञ्चीकरण होता है | अर्ध श्लोक के द्वारा जहाँ जिसकी अधिकता होती है 
वहाँ उसका प्रत्यक्ष दिखाई देता है। जहाँ-जहाँ जिस-जिस में जिसका 
अधिक भाग होगा उसी भाग का प्रत्यक्ष होता है। जैसे आकाश में वायु 
तेज जल भूमि आदि भागों का प्रत्यक्ष नहीं होता क्योंकि उनके भागों की 
अल्पता के कारण, इसी तरह वायु में भी आकाशादि के भागों का प्रत्यक्ष 
नहीं होता अल्पता के कारण तेज में भी आकाशादि के भागों का प्रत्यक्ष 
नहीं होता होता उनकी अल्पता के कारण इस तरह जल भूमि आदि को 
जानना चाहिए आकाश में अपने भाग का ही प्रत्यक्ष होता है पृथिवी में 
अपने भाग का ही प्रत्यक्ष होता है। 
भूयभागस्य सर्वत्र व्यवहारः प्रजायते । 
तेजसि जलभागस्य प्रत्यक्ष न श्रुतं तथा ।।१५।। 
किंच, सर्वत्र, आकाशवायुतेजोजलभूमिषु भूयभागस्य, 
अधिकभागस्य व्यवहारः प्रजायते ।। आकाशे आकाशभाग आकाशत्वरूपेण 
व्यवह्रियते न वाय्वादिभागः | वायौ वायुभागो वायुरूपेण व्यवह्नियते 
नाकाशतेजोभागः | अन्यथा तेजसि जल-भागस्य प्रत्यक्षं स्यात्‌ । तेजसि 
जलभागस्य प्रत्यक्षं न श्रुतं तथा न दृष्टम्‌ ।। शुक्तिरूप्य मिति शुक्ति स्वच्छ 
द्रव्य संसर्गेण स्वल्पभागस्य रजतरूपस्य तेजसः प्रत्यक्षो जायते | अतो 
रजतार्थी गृहीतुं याति स्वल्पभागस्येन्द्रियसंनिकृष्टे रजतस्य तिरोधानः 
्रकंकणादिव्यव-हारः | मृगमरीचिकायां तेजसि जलस्य स्वल्पभागं दृष्ट्रा 
मृगाः पातु सर्पन्ति स्वल्पभागत्वान्नपानव्यवहारक्षमः ।। रज़्वौ सर्प इति 
सर्पा-कारज्ञानजन्य भयं भवति सर्पाकारज्ञानाभाववतोबालस्य भयाभावात्‌ 
सर्प गृहीतुं गच्छति ।। एवमन्यात्रापि ज्ञेयम्‌ ।।१५ || 
आकाश वायु तेज जल भूमि आदि में जिसका अधिक भाग 

होगा उसी नाम से वह व्यवहृत होगा, इसलिए तेज में जल का भाग 
प्रत्यक्ष नहीं देखा न सुना जाता है उनमें अन्य के गुण व्यवहार के योग्य 
नहीं होते सर्वत्र आकाशादि पञ्च महाभूतों में अधिक भाग का ही व्यवहार 
किया जाता है! आकाश में आकाश भाग को आकाशत्व के रूप में 
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व्यवहार किया जाता है। वायु आदि के रूप में नहीं वायु में भी वायुभाग 
का वायु के रूप में व्यवहार किया जाता है। आकाश वायु के भाग का 
नहीं अन्यथा तेज में जलभाग का प्रत्यक्ष होता किन्तु तेज में जलभाग का 
प्रत्यक्ष न सुना न देखा शुक्ति में रजत, शुक्ति में स्वच्छ द्रव्य के संसर्ग से 
स्वल्प भाग रजत रूप तेज का प्रत्यक्ष होता है इसलिए रजंतार्थी रजत लेने 
के लिए जाता है किन्तु इन्द्रिय सन्निकर्ष होने पर स्वल्प भाग रजत तिरोहित 
हो जाता है इसलिए उसमें कंकणादि व्यवहार नहीं होता, मृगमरीचिका में 
तेज में जल का स्वल्प भाग देखकर मृग जल पीने के लिए जाता है किन्तु 
स्वल्प होने की वजह पेय व्यवहार नहीं होता, रस्सी में सर्प सर्पाकार जन्य 
भय होता है किन्तु सर्पाकार ज्ञान के अभाव वाला बालक भय रहित होने 
के कारण सर्प पकड़ने जाता है इन उदाहरणों से सिद्ध होता है कि अल्पता 
या भ्रमवश वास्तविक व्यवहार नहीं होता आधिक्य के कारण ही व्यवहार 
किया जाता है। 

खं वायुः सजलं तेजो भूमा श्चैव तु पञ्चमा | 

एतानि द्विविधान्ये च दिव्यादिव्यप्रभेदतः ।।१६ ।। 

दिव्यानि विरजापारे ऽदिव्यानि दर्शितानि तु । 

नित्यलीलाविहारे च रमन्ते यत्र सूरयः ।।१७॥।। 

आकाशवायुतेजोजलभूमीनां दिव्यादिव्यभेदेन विभागं दर्शयति, 
खमित्यादिना ।। खमाकाशः, आकाशवायुतेजोजल-भूम्यादीनि दिव्यादि 
व्यभेदेन द्विविधानि भवन्ती त्यर्थः 11१६ ।। दिव्यानि दिव्यखवायुतेजोजल- 
भूम्यादीनि विरजापारे प्राकृतदेशस्य दिव्यदेशस्य च सीमभूत विरजानदी- 
परतटे यत्र सूरयो मुक्ता,ब्रह्मणासह रमन्ते क्रीड़ा कुर्वन्ति ।। तत्र 
नित्यलीलाविहारे मुक्तानां नित्यमुक्तानां च रतिक्रीडास्थाने वैकुण्ठादिदेशे, 
सन्तीतिशेषः। ब्रह्मणासहरमन्ति ।। सोऽश्नुतेसर्वान्कामान्सब्रह्मणा- 
विपश्चितेति ।। ब्रह्मानन्द अनु. १ ।। अत्र रमणस्य निर्देशः ।। अदिव्यानि 
भूतानि दर्शितानि अन्ने व 11१६ ।। 
आकाश वायु तेज जल पृथिवी आदि दिव्य और अदिव्य भेद से 

दो प्रकार के हैं। 
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दिव्य आकाश वायु तेज जल पृथिवी आदि विरजा के दूसरे तट 
पर हैं जहाँ मुक्त विद्वान्‌ ब्रह्म के साथ क्रीडा करते हैं। रमण करते हैं। वहाँ 
पर नित्यलीला विहार में मुक्त और नित्य मुक्त जीवों के रति क्रीडा स्थान 
वैकुण्ठादि स्थान पर ब्रह्म के साथ रमण करते हैं। अदिव्य भूत तो यहाँ 
दर्शित होते हैं। 
शरीरं द्विविधं चैव नित्यानित्यविभागतः ।। 
ब्रह्मणो द्रयमुक्तानां नित्यानि मंगलानि च ।।१८।। 
प्रसंगाच्छरीरं निरूपयति तच्चशरीरं द्विविधं निर्दिशति 
शरीरमित्यादिना ।। नित्यानित्यविभागतः ।। नित्यानित्यभेदेन शंरीरं 
द्विविधम्‌ ।|तत्र नित्यशरीरं दर्शयति ब्रह्मणः सर्वेश्वरस्य श्रीकृष्णस्य, द्वय- 
मुक्तानां वामदेवादीनां नित्यमुक्तानां सुदर्शनगरुडादीनां च शरीराणि 
नित्यानि, दिव्यान्यप्राकृतानि।। किं च मङ्गलानि, मङ्गलाश्रयानि ।।१८।। 
प्रसङ्ग वश शरीर का निरूपण करते हैं नित्य और अनित्य भेद से 
शरीर के दो प्रकार हैं। 
नित्य शरीर को दशति हैं। सर्वेश्वर श्रीकृष्ण के मुक्त वामदेवादि 
और नित्यमुक्त सुदर्शन गरुडादियों के नित्य शरीर हैं। वे दिव्य और 
अप्राकृत हैं और मङ्गलाश्रय है । 
अनित्यानि शरीराणि भवन्ति विविधानि तु ।। 
अनित्य शरीर अनेक प्रकार के हैं। 
अनित्यशरीरमाहं, अनित्येति अनित्यानि परिणामाश्रयानि 
प्राकृतानि शरीराणि विविधानि भवन्ति ।। तथा हि, अनित्यं शरीरं द्विविधं 
कर्मकृतमकर्मकृतं च।। महदादि स्वरूपं परमेश्वरशरीर मकर्मकृतम्‌ ।। 
कर्मकृतं शरीरम पिद्विविधम्‌ ।। स्वसंकल्पेन सह कर्मकृतं केवलकर्मकृतं 
च वशिष्ठधेनोः सौभरे, -चानेकशरीरं स्वंसकल्पेन सह कर्मकृतं, 
केवलकर्मकृतं शरीरं द्विविधम्‌ ।। स्थावरजङ्गमं च ।। वृक्षादिशरीरं 
स्थावरम्‌ ।। जङ्गमंशरीरं चतुर्धिम ।। योनिज मयोनिजं च ।। देवमनुष्य- 
सर्पादिनारकिभेदात्‌ शरीरं जङ्गमं, इन्द्रादिदेवशरीरं ब्राह्मादिमनुष्यशरीरं 
सर्पादिशरीरप्रसिद्धम्‌ । नरके रौरवादौ पतितानां जीवानां शरीरं नारकि ।। 
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अयोनिजमपिशरीरं चलुविधं, उद्भिजं स्वदेजं जरायुजं अण्डजं च।। 
वृक्षादीनां शरीर मुद्भिजं कुणपादीनां शरीरं स्वेदजं मनुष्यादिशरीरं जरायुजं 
पक्षिणां शरीरमण्डजम्‌ ।। असुरयक्षराक्षसादिशरीर मपि देवयोनि ।। 

परिणामाश्रय प्राकृत शरीर अनेक प्रकार के होते हैं। अनित्य 
शरीर दो प्रकार के होते हैं। कर्मकृत और अकर्मकृत महदादि स्वरूप 
परमेश्वर शरीर अकर्मकृत है। कर्मकृत शरीर भी द्विविध है (दो प्रकार का 
है। अपने संकल्प के साथ कर्मकृत और केवल कर्मकृत वशिष्ठ की 
नन्दिनी (गौ) सौभर आदि अनेक शरीर स्वसंकल्प के साथ कर्मकृत शरीर 
हैं 

केवल कर्मकृत शरीर भी दो प्रकार का है। स्थावर और जङ्गम 
वृक्षादि का शरीर स्थावर शरीर है। जङ्गम शरीर के चारभेद हैं। योनिज 
और अयोनिज देव मनुष्य सर्प और नारकी भेद से जङ्गम शरीर चार प्रकार 
का है। इन्द्रादि का शरीर देव शरीर है। ब्राह्मण क्षत्रियादि शरीर मनुष्य 
शरीर हैं। सर्पादि का शरीर शरीर प्रसिद्ध ही है। रौरवादि नरक में पतित 
शरीर नारकी होता है। 

अयोनिज शरीर भी चार प्राकर का है। 

उद्भिज, स्वदेज, जरायुज और अण्डज वृक्षादिओं का शरीर 
उद्भिज होता है जू खटमल आदि कृमि का शरीर स्वेदज होता है मनुष्यादियों 
का शरीर जरायुज होता है पक्षियों का शरीर अण्डज होता है। असुर यक्ष 
राक्षसादि शरीर भी देवयोनि का होता है। इत तरह प्राकृत द्रव्य का संक्षेप 
में निरूपण किया है। 

इत्येवं प्राकृतं द्रव्यं संक्षेपेण निरूपितम्‌ ।।१६ ।। 
इत्येव मिति ब्रह्मात्मिका अजानि त्येत्यारभ्ये त्यर्थः ।।१६ 


इति श्री सप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्ठिकब्रह्मचारिणा श्रीवैष्णव- 
दासशास्त्रिणा विरचितायां प्राकृतद्रव्यनिरूपणं चतुर्थतर्गम्‌।। 
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श्रीभगवन्निम्बार्काचार्याय नमः 


अथ कालद्रव्यनिरूपण पञ्चमतरङ्गम्‌ 


व्यम चेतनं कालं सत््वादिगुणहीनकम्‌ ।। 
नित्यं विभु त्रिधाजातं वर्तमानादिभेदतः ।।१।। 
सत्व रज तमोगुण रहित अचेतन द्रव्य काल के वर्तमान भूत 
भविष्य तीन भेद है तथा काल नित्य और व्यापक है। 
एवं प्राकृतद्रव्यं निरूप्य प्रसङ्गा त्कालद्रव्यं निरूपयति ।। द्रव्यमि 
त्यादिना सत्त्वादिगुणहीनकम्‌ | सत्त्वरजतमोगुणरहिते ते गुणाः कालेन 
वर्तन्ते प्रयोजनाभावात्‌ ।। नित्यं सर्वदा$5विर्भावम्‌ ।। विभु व्यापकं, अचेतनं 
प्राकृताऽप्राकृतचेतनभिन्नाचेतनंद्रव्यं कालम्‌ || त च वर्तमानादिभेदतः? 
भूतवर्तमानभविष्यभेदेन । त्रिधा जातं त्रिधा भवती त्यर्थः ।1१ ।। 
इस प्रकार प्राकृत द्रव्य का निरूपण करके प्रसंग वश काल द्रव्य 
का निरूपण करते है । काल सत्त्वादि गुण हीन है अर्थात्‌ सत्वादिगुण रहित 
हैं काल में गुण नहीं हैं प्रयोजन न होने के कारण वह नित्य और व्यापक 
है। प्राकृत अप्राकृत चेतन भिन्न अचेतन द्रव्य काल है। वह तीन प्रकार 
का है, भूत, भविष्य, वर्तमान। 
निमेषादिक कार्याणामुपादानं प्रकीर्तितम्‌ ।। 
प्राकृ तव्यवहाराणामाधार स्तु क्षणादिकम्‌ ।।२।। 
निमेषादि कायो का उपादान कारण और प्रकृतिजन्य उत्पत्ति लय 
आदि व्यवहारों का आधार काल है। 
अखण्डकाल निमेषादिकार्यप्रत्युपादानकरणं दर्शयति ।। निमेषे 
त्यादिना । त च कालं निमेषादिककार्याणाम्‌, निमेषकाष्ठामुहूर्तदिन- 
पक्षमासर्तुदक्षिणोत्तरायणवर्षादिकार्याणाम्‌।। उपादान मुपादानकारणं, तथा 
हि कालप्रक्रिया, एकवारं नेत्रस्यन्दति तावन्निमेषकालः पञ्चदश १५ 
निमेषसमुदाय एक काष्ठा कालः त्रिंश ३० काष्ठा समुदाय एक कलाकालः । 
त्रिंश ३० कलासमुदाय एक मुहूर्तकालः । त्रिंश ३० मुहूर्तसमुदायो दिनं 
तथै वनिशा त्रिंशदिनसमुदायो मासः तस्यादिपञ्चदशदिनं १५ 
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कृष्णपक्षकालः परं पश्चदशदिनं १५ शुल्कपक्षकालः? मासद्वयस्य तु 
कालः । त्रयर्तु समुदाय एक मयनं काले? अयनद्वयस्यै क वर्षकालः । 
शतवर्षसमुदायो मनुष्या-णामायुकालः । मनुष्याणा मेकमासः पितृणां 
दिनकालः, सूर्योत्तरा-यणकालो देवानां दिनकालः, दक्षिणायनं 
रात्रिकालः । देवानां द्वादशसहस्रवर्षं चर्तुयुगकालः द्विचत्वारिंश ४२ 
सहस्रवर्ष सत्ययुगकालः, त्रि ३ सहस्र वर्ष त्रेतायुगकालः, द्विसहस्रवर्ष 
द्वापरकालः, एकसहस्रवर्ष कलियुगकालः, युगानांसन्धिर्द्विसहस्र-वर्षाणां 
भवति । सत्ययुगस्य पूर्वसन्धिर्चतुश्शतवर्षाणां भवति त्रेतापूर्वसन्धिकालः 
त्रिशतवर्षात्मकः, उत्तरसन्धिकालः त्रिशतवर्षात्मकः । द्वापरस्यपूर्व- 
सन्धिकालो द्विशतवर्षात्मकः उत्तरसन्धिकालो द्विशतवर्षात्मकः । 
कलियुगस्यपूर्वसन्धिकाल एकशतवर्षात्मकः उत्तरसन्धिकाल 
एकशतवर्षात्मकः । चर्तुर्युगानां सहस्रसमुदायो चतुर्मुखस्यैक दिनकालः । 
एवं तेषां सहस्रसमुदायोरात्रिकालः ।। चतुर्मुखस्य दिनमानेनशतवर्षात्मकः 
तस्यायुकालः । चतुर्मुखस्यै कस्मिन्दिने चतुर्दशमनवः सेन्द्रसप्तर्षयो 
भवन्ति, प्रत्येकानामे षामे कैकयुगमात्रस्थितिकालः । चर्तुर्मुखस्य सायंकालो 
नैमित्तिक-प्रलयकालः । चर्तुर्मुखस्य शतवर्षं गते प्राकृतप्रलयः तत्र 
चर्तुर्मुखस्यापि लयः। अर्द्ध “लोकेन क्षणादिकालानां व्यवहारकारणं 
दर्शयति, प्राकृतेत्यादिना क्षणादिकं, निमेषमारभ्य प्राकृतप्रलयान्तं 
खण्डकालं प्राकृतव्यवहाराणां, प्रकृतिजन्यकार्योत्पत्तिलयादिव्यवहाराणां, 
आधार अधिकरणम्‌, रामरावणर्योयुद्धंत्रेतायामभूदिति तत्र युद्धाधिकरणं 
त्रेताकालं नत्व खण्डकालं कंसवधो द्वापरे ऽभू दिति कंसवधाधिकरणं 
द्वापरकालं, एवं सर्वत्र विवेचनीयम्‌ ।।२ ।। 

वह काल निमेष, काष्ठा, मुहूर्त, दिन, पक्ष, मास, ऋतु, दक्षिणायन, 
उत्तरायण, वर्षादि कार्यो का उपादान कारण है। काल प्रक्रिया इस प्रकार 
है एक बार आँख के झपकने में जितना समय लगता है उतना समय निमेष 
काल होता है। पञ्चदश निमेष का समुदाय काष्ठा काल हैं तीस काष्ठा का 
कला काल होता है तीस कला समुदाय का एक मुहूर्त काल है तीस मुहूर्त 
काल का समुदाय दिन तथा तीस मुहूर्त की एक रात्रि होती है तीस दिन 


““सिद्धान्त मन्दाकिनी'' (८८ 


रात का समूह मास, मास के प्रथम पन्द्रह दिन कृष्ण पक्ष तथा पश्चात्‌ के 
पन्द्रह दिन का शुक्ल पक्ष काल होता है दो मास की एक ऋतु काल, तीन 
ऋतु काल अर्थात्‌ छः मास का एक अयन काल होता है दो अयन 
कालन का समूह वर्ष काल कहलाता है। शतवर्षो का समय मनुष्यों का 
आयु काल होता है। मनुष्यों का एक महीना पितरों का दिन काल होता 
है। सूर्य का उत्तरायण काल देवताओं का दिन है तथा दक्षिणायन रात्रि है। 
देवताओं के बारह हजार वर्षों का चतुर्यग काल व्यालीस हजार वर्षो का 
सत्ययुग काल तथा तीन हजार वर्षो का त्रेतायुग काल, दो हजार वर्षों का 
द्वापर काल एक हजार वर्षों का कलियुग काल होता है | 

युगों की सन्धि दो हजार वर्षो की होती है सत्ययुग की पूर्व और 
उत्तर सन्धि चार सौ चार सौ वर्षों की होती है। दोनों सन्धि ८०० वर्ष 
त्रेतायुग की सन्धि पूर्व व उत्तर तीन सौ तीन सौ वर्षो की होती है ६०० वर्ष 
द्वापर युग की सन्धिया दो सौ दौ सौ वर्षो की होती है। ४०० कलियुग की 
पूर्वोत्तर सन्धि सौ सौ वर्ष की होती है २००। ८०० सत्ययुग+६०० 
्रेतायुग+४०० द्वापरयुग+ २०० कलयुग=कुल २०००/ 

एक हजार चतुर्युगी का समुदाय ब्रह्माजी का दिनकाल और एक 
हजार चतुर्युगी का रात्रिकाल होता है। ब्रह्माजी के दिनमान से सौ वर्षों का 
उनका आयुकाल है। ब्रह्माजी के.एक दिन में चौदह मनु, इन्द्र व सप्तर्षि 
होते हैं। इनमें प्रत्येक का एक-एक युग का स्थितिकाल होता है। ब्रह्माजी 
सायंकाल नैमित्तिक प्रलय काल है। ब्रह्माजी के सौ वर्ष बीत जाने पर 
प्राकृत प्रलय होती है। और उसमें ब्रह्माजी का भी लय हो जाता है। 

निमेष से आरम्भ कर प्राकृत प्रलय तक का काल खण्ड काल 
होता है बह प्रकृति जन्य कार्योत्पत्ति लयादि व्यवहारो का आधार है राम 
रावण का युद्ध त्रेता युग मे हुआ था इसलिए युद्धाधिकरण त्रेताकाल है। 
अखण्डकाल नहीं, कंसवध द्वापर में हुआ था इसलिए कंसवधाधिकरण 
द्वापर काल है अखण्ड काल नहीं इसी तरह सर्वत्र विवेचन करना चाहिए। 

महाकालो न कस्यापि निलयं सम्मतः कदा । 
खण्डकालं समादाय कालो वस्तुनियामकः ।। ३ ।। 
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सर्वेश्वरस्य या लीला ऽवतारस्य च रञ्जनी । 
सा कालस्था भवेद्‌ नून मन्या तन्निरपेक्षिका ।।४ ।। 
किञ्च महाकालो, न कस्यापि निलय माश्रयं सम्मत अङ्गीकृतः । 
वस्तुनियामकः कालइतिव्यवहारः कथं जायत अत आह खण्डेति 
खण्डकालं महाकालस्यो पादेयकालं समादय प्राकृतवस्तुनो हि आश्रयं 
स्वीकृत्य कालो वस्लुनियामको वस्त्वाधार इति व्यवहारो जायते 11३ ।। 
किश्च सर्वे्षरस्यश्रीकृष्णस्य, अवतार-स्य लीलार्थं सर्वसमक्षमाविर्भूतस्य 
रञ्जनी ध्यातृमनोहारिणी या लीला वृन्दावनाख्यदेशे जनसमक्षवर्तिनी 
सा लीला कालस्था भवेत्‌, खण्डकाल मवलम्व्ये त्यर्थः । अन्या 
नित्यविहाराख्या-लीलालु, तन्निरपेक्षिका, कालनिरपेक्षिता इत्यर्थः ।।४ ।। 
महाकाल को किसी का आश्रय नहीं माना है। किन्तु महाकाल 
का उपादेय खण्डकाल को समस्त प्राकृत वस्तुओं का आधार माना है। 
सर्वेश्वर श्रीकृष्ण के अवतार ने लीलार्थं सभी के समक्ष आविर्भूत होकर 
बृन्दावन नामक स्थान परलोक रञ्जनार्थ मनोहारिणी जो लीला की वे 
खण्डकाल के आश्रित थी और नित्य विहार नामक लीला काल निरपेक्ष 
है। 
जायन्ते च प्रलीयन्ते सर्वे काले क्षणादिकाः । 
कालं तु ब्रह्मणो ऽधीनं तत्रैव वर्तते सदा ।।५ ।। 
क्षण[दिक से लेकर चतुर्युग पर्यन्त निर्दिष्ट खण्ड काल उत्पन्न 
और विलीन होते रहते हैं महाकाल ब्रह्म के अधीन है उसी में सदा 
विद्यमान रहता है। 
क्षणादिकालानां सोपादनतो जन्म तत्रैव लयं चार्धश्लोकेन 
दर्शयति, जायन्त इत्याधिना सर्वे क्षणादिकाः, उपादेयभूता निमेष- 
मारभ्यचतुर्मुखस्यायुरित्यन्ता निर्दिष्टाः खण्डकालाः, काले जायन्ते 
उत्पद्यन्ते प्रलीयन्ते प्रलयं यान्ती त्यर्थः ।। अर्धः्लोकेन महाकालं ब्रह्मणः 
कार्यं दर्शयति कालमित्यादिना कालं महाकालं, ब्रह्मणो ऽधीनं 
ब्रह्माधीनस्थितिप्रवृत्तिकत्वात्‌ । येना वृतं नित्य मिदं हि सर्व ज्ञः 
कालकालः । श्वे० ६ । २ ।। येन पुरुषेण नित्यं निरन्तरं, इदं व्यष्टिचिदचिद्‌ः 
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विश्वं सर्व समष्टिचिदचिद्विश्वं, आवृतं स्वाय-त्तीकृत माच्छादितं स ज्ञः, 
ज्ञानस्वरूपज्ञानाश्रयः । कि ञ्च काल कालः, कालस्या पि काल आधारो 
भक्षक श्रेति ।। अत्र कालस्यापि ब्रह्मण आधीनत्वप्रसिद्धम्‌ ।। तत्रैव ब्रह्मणि 
एव सदा वर्तते महाकाल इत्यर्थः । 

सभी क्षणादिक उपादेयभूत निमेष से लेकर ब्रह्माजी की आयु 
पर्यन्त खण्डकाल महाकाल से उत्पन्न व उसी में लीन हो जाते हैं। महाकाल 
तो ब्रह्म के अधीन है क्योंकि ब्रह्म में ही उसकी स्थिति प्रवृत्ति देखी जाती 
है। जिस पुरुष से यह व्यष्टि चिद्‌ अचिद्‌ विश्व समष्टि चिद्‌ और अचिद्‌ 
विश्व आच्छादित है। आवृत्त है। वह ज्ञान स्वरूप बज्ञानाश्रय है। काल का 
भी काल महाकाल काल का भक्षक है। काल भी ब्रह्म के अधीन है। ऐसी 
प्रसिद्धि है। महाकाल सदा ब्रह्म में ही स्थित रहता है। 


इति श्री सप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्टिकब्रह्मचारिणा श्रीवैष्णव- 
दासशास्त्रिणा विरचितायां कालद्रव्यनिरूपण पञ्चमतरङ्गम्‌॥ ५ || 
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श्रीभगवन्निम्बार्काचार्याय नमः 


अथ शुद्धसत्वद्रव्यनिरूपणम्‌ 
प्रमोदा 5ऽमोदसम्मोदो गोलो कश्च चतुर्थकः । 
त्रिपाद्विभूति धाम च परमव्योम सप्तमः ।।१।। 
परमाकाश वेकुण्ठाऽमृतं नाक मप्राकृ तः । 
लोक आनन्दलोक स्तु साकेतश्च चतुर्दश ।।२ ।। 
इत्येवं शुद्धसत्त्वस्य नामानि सम्भवन्ति तु । 
मुमुक्षो रेतदर्थस्य चिन्तनं सततं भवेत्‌ ।।३।। 
प्राकृत द्रव्य का निरूपण करके शुद्ध सत्व द्रव्य का विवेचन 
किया गया है। शुद्ध सत्त्व के अधोलिखित चौदह नाम है। 
प्राकृतकालद्रव्यं निरूप्य तृतीय शुद्धसत्त्व द्रव्यं निरूपयति, प्रमो 
देत्यादिनाप्रमोद आमोदः सम्मोदो गोलोक त्रिपादद्विभूतिः परमधाम परम- 
व्योम परमाकाशो वैकुण्ठममृतं नाकमप्राकृतलोक आनन्दलोकः साकेत 
इत्येवं चतुर्दशनामानि शुद्धसत्त्वस्य सम्भवन्ति ।। एतदर्थस्य 
शुद्धसत्त्वार्थस्य मुमुक्षोः सततं चिन्तनं भवेत्‌ । सर्वेश्चरस्या नुग्रहेण कदा 
लप्स्य इत्यर्थः 11१ ।२ 1३ ।। 
प्रमोद, आमोद, सम्मोद, गोलोक, त्रिपाद विभूति, परमधाम 
परमव्योम, परमाकाश, वैकुण्ठ, अमृत, नाक, अप्राकृतलोक आनन्दलोक, 
साकेत इन चौदह शुद्ध सत्त्वो को प्राप्त करने हेतु मुमुक्षु को निरन्तर प्रयास 
करना चाहिए। अर्थात्‌ सर्वेश्वर की कृपा से कब प्राप्त होंगे ऐसा चिन्तन 
सतत करें। 
अजडाचेतनं तेजः पराक्‌ स्वय प्रकाशकम्‌ । 
आरामभवनैस्साकं, शुद्धसतत्वं निरूपमम्‌ ।।४ ।। 
जड चेतन से भिन्न सबसे परे स्वयं प्रकाशमान तेज है जहाँ ऐसे 
क्रीडा विलास के स्थानों के साथ निरूपमेय शुद्ध सत्त्व विद्यमान है। 
शुद्धसत्त्वस्य भगवल्लोकस्य स्वरूपं वर्णयति, अजडेति, 
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अजडाचेतनं, जडं प्राकृतकालं तद्विन्ने चेतनं ब्रह्म जीव श्र तयोभिन्नम्‌ ।। 
तेजः, अप्राकृततेजः सूर्यचन्द्रादिनाऽप्रकाश्यं, न तद्भाषयते सूर्यो नशशाङ्को 
न पावकः । यद्वत्वाननिवर्तन्तेतद्धामपरमंममेतिभगवद्वचनात्‌ ।। पराक्‌, 
जीवेति व्याप्तिवारणाय परागिति ।। ननु सूर्यादीनां प्रकाशाभावात्तस्य कथं 
प्रकाश अत आह स्वयं प्रकाशकं, स्वतेजसा स्वस्य प्रकाश इत्यर्थः ।। 
त थाह भारते वनपर्वणि, यमा हुः सर्व भूतानां प्रकृतेः प्रकृतिं ध्रुवाम्‌ | 
अनादिनिधनं देवं प्रभुं नारायणं हरिम्‌ ।। ब्रह्मणः सदनात्तस्य परं स्थानं 
प्रकाशते ।। देवाश्च यं नपश्यन्ति दिव्यं तेजो मयं पदम्‌ ।। अत्यर्का नल 
संदीप्तं स्थानं विष्णो महात्मनः ।। स्वै व प्रभया राजन्‌ दुःप्रेक्षं देवदानवैः || 
यतयस्तत्र गच्छन्ति देवं नारायणं हरिम्‌।। वरेण तपसा युक्ता भाविताः 
कर्मभिः शुभैः ।। योगसिद्धा महात्मानस्तमो मोहविवर्जिताः । तत्र गत्वा 
पुनर्मेव लोक मायान्ति भारत || स्थानमेतन्महाराज ध्रुव मक्षय मव्ययम्‌ ।। 
ईश्वरस्य सदा ह्येतत्प्रमाणं च युधिष्ठर ।। इत्यादिभिर्भगवल्लोकवर्णनम्‌ ।। 
आरामभवनैस्सह, आरामा वनोपवनानि कूपवापीतडागसरितादयो, 
भवनानि क्रीडाविलासस्थानानि तैः सह शुद्धसत्वं वर्तते ।। पुन निरूपमम्‌ | 
ना स्ति उपमा यस्य तन्निरूपम्‌ || तदैरं मदीयं सरस्तद, श्वत्थः सोमसवनः 
तदपराजिता पूर्ब्रह्मणः प्रभुविमितं हिरण्ममयम्‌ || छा० ८ ।५ 1३ ।। तत्‌ 
तत्र ब्रह्मलोके, परं मदीयं सरः, इरया ऽमृतेन माद्यत इत्यैरं मदीयम 
मृतमय सर इत्यर्थः सर इति जात्याभिप्रायेणै क वचनम्‌ । अपरिमितानि 
सरांसी त्यर्थः | सोमसवनः चन्द्रवदह्णादकारकत्वा | त्सोमसवननामक 
अश्वत्थः, वृक्षः तत्‌, तत्र लोके ब्रह्मणःसर्वेश्वरस्य पूः, निवास स्थानं 
अपराजिता अपराजिता नामकम्‌ ।। अपरे रख्रह्मविद्भि रजिता प्राप्तुम योग्या 
इत्यर्थः । तत्रापराजितायां हिरण्मयं, दिव्यस्वर्णमयं मण्डप मस्ती निशेषः ।। 
त च मण्डपं प्रभुविमितम्‌ | प्रभुणा सर्वेश्वरेण स्वभोग स्थानत्वेन विमिसं 
निर्मित्‌ ।। यत्र न सूर्यस्त पति यत्र न वायु र्वाति यत्र न चन्द्रमा भाति यत्र 
नक्षत्राणि भान्ति यत्र नाम्नि दहति यत्र न मृत्युः प्रविशति यत्र न दुःखं 
सदानन्दं परमानन्दं शान्तं शाश्वतं सदाशिवं ब्रह्मादिवन्दितं योगिध्येयं 
परमं पदं यत्र गत्वा न निवर्तन्ते योगिनः तद्वि ष्णोः परमं पदं सदाः 
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पश्यन्ति सूरयः ।। श्री नृसिंह पू० ता० उप० ५ ।। यत्रेति ब्रह्मलोके । 
सूर्य वायुचन्द्रादीनां प्राकृतत्वात्तत्र प्रवृत्याभावात्‌ ।। त द्विष्णोः परमं पदं । 
क० १।३।६॥। विष्णोः परमं पदं स्थानमि त्यर्थः || अधिकं तु 
मुमुक्षुप्रकरणे वितन्यते ।।४ ।। 

शुद्ध सत्त्व स्वरूप भगवान्‌ के लोक का वर्णन करते हैं-अजडा 
चेतन का अभिप्राय जड अर्थात्‌ प्राकृत काल तद्‌ भिन्न चेतन ब्रह्म और 
जीव उन दोनों से अलग अप्राकृत तेज जो सूर्य और चन्द्रमा से प्रकाशित 
नहीं है, कहा भी है कि वहाँ सूर्य चन्द्र अग्नि आदि का प्रकाश नहीं है जहाँ 
जाकर प्राणी लौटता नहीं वह मेरा धाम है। भगवद्‌ वचन से स्पष्ट है। 
भगवान्‌ के लोक का स्वरूप महाभारतादि ग्रन्थों में भी दर्शाया है जिसे 
समस्त जीवों की ध्रुव प्रकृति कहते हैं बह आद्यन्त रहित भगवान्‌ नारायण 
का सदन स्वयं प्रकाशित हैं जिस दिव्य तेज को देवगण भी नहीं देख 
सकते जो सूर्य और अग्नि से भी अधिक अपनी प्रभा से प्रकाशवान है। 
उस नारायण प्रभु के लोक को सन्यासी साधु यतिवृन्द जाते है । 

श्रेष्ठ तप द्वारा शुभ कर्मों से युक्त योगसिद्ध तमोगुण और मोह 
रहित महात्मा उन लोकों में जाते हैं। जो ध्रुव और अक्षय लोक है, जहाँ 
सदा ईश्वर निवास करता है। वन, उपवन, कूप, वापी, तडाग, सरितादि से 
युक्त क्रीडा विलासादि स्थानों के साथ शुद्ध सत्व विद्यमान है। जिसकी 
किसी से उपमा नहीं दी जा सकती वह निरूपम है। 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ में लिखा हैं कि उस ब्रह्मलोक में अमृतमय 
सरोवर है। जो अपरिमित है। सोमसवन का अभिप्राय चन्द्रमा की तरह 
आह्लादक शीतलता देने वाला एक अश्वत्थ का वृक्ष है उस पर परब्रह्म का 
निवास है जो ब्रह्म को नहीं जानते उनको वह अप्राप्य है (प्राप्ति योग्य नहीं 
है) वहाँ पर दिव्य स्वर्ण निर्मित एक मण्डप है। जिसे स्वयं प्रभु ने निर्मित 
किया है। जहाँ सूर्य नहीं निकलता है न वायु चलती है न चन्द्रमा व नक्षत्र 
है। जहाँ अभि जलाती नहीं है। मृत्यु का प्रवेश नहीं है। दुःख नहीं है जहाँ 
हमेशा आनन्द परमानन्द निरन्तर शान्ति है जो शिव और ब्रह्माजी द्वारा 
वन्दित योगियों का ध्येय है जहाँ योगी पहुँच कर पुनः नहीं लौटते उस 
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विष्णु के परम पद का मनीषीगण सदा सर्वदा अवलोकन करते हैं 
ऐसेब्रह्मलोक में सूर्य वायु चन्द्रमा आदि प्राकृत होने के कारण उनकी 
प्रवृत्ति नहीं है। वह भगवान्‌ विष्णु का परम पद है । मुमुक्षु प्रकरण में इसका 
विस्तार से वर्णन है। | 

इति श्री सप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्या नैष्टिकब्रह्मचारिणा श्रीवैष्णव- 
दासशास्त्रिणा विरचितायां शुद्धसत्त्व द्रव्यनिरूपणं षष्ठतरङ्गम ||६॥ 


श्रीभगवत्रिम्बार्काचार्याय नमः 
अथ जीवद्रव्यनिरूपण 

विज्ञानरूप रवि कोटि भासं श्रीकृष्णभागं सुखदं वरेण्यम्‌ | 
ज्ञानाश्रयं वे सुखदुःखभाजं जीवं ह्याणु तं प्रवदन्ति वेदा ।। 

जीवात्मा विज्ञानरूप अपरिमित तेजयुक्त श्रीकृष्ण का अंश मोक्ष 
प्राप्ति का हेतु प्रकृति सम्बन्ध से वियुक्त ज्ञानाश्रय सुख दुःख का भागी 
अणु स्वरूप हैं ऐसा वेद कहते हैं। 

अप्राकृतं प्राकृतरूपकं च कालस्वरूपं यदचेतनं मत मितित्रिधा 
ऽचेतनं भगवता निम्बार्केण वेदान्तकामधेनु ग्रन्थे दर्शितं तदचेतनमि हापि 
निरूप्य पदार्थसङ्गहे, जीव श्राष्टविधोज्ञेयइत्युक्तं तत्र सामान्यजीवं 
निरूपयति विज्ञाने त्यादिना-विज्ञानरूपं । तस्माद्वा एतस्मात्मनोमयात्‌ ।। 
अन्योऽन्तरात्माविज्ञानमयः ।। तेनैषपूर्णः । तै० ४ ।। अन्नमयप्राणमयमनो- 
मयेभ्यो विलक्षण श्चेतनत्वात्‌ ।। स च विज्ञानमयः, विज्ञान स्वरूपः ।। 
कि श्च तेनैषपूर्णः, तेन विज्ञानत्वात्‌, एषो जीवः पूर्णः सर्वावयवेषु 
विज्ञानत्वस्य सत्त्वात्पूर्णविज्ञानः । न कुत्रा पि विज्ञानत्वाभाव इत्यर्थः । 
रविकोटिभासे, भासं तेजः तच्चाप्राकृतं, अत एवापरिमितरवितेज 
आक्रान्ततेजः ।। कतमआत्मेति योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हृद्यन्तर्ज्योतिः 
पुरुषः || वृ० अ० ४ | ब्रा० ३ । श्रु० ७।। यो विज्ञानमयः, ज्ञानस्वरूपो 
ज्ञानाश्रय इत्यर्थः ।। प्राणेषु प्राणेन्द्रियाणां मध्ये, हृद्यन्तः हृदिमध्ये स्थितं 
ज्योतिः तेजः | अत्र हृद्यन्तर्ज्योतिशब्देनाप्राकृत तेजो निर्दिष्टम्‌ ।। 
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यथाप्रकाशयत्येकःकृत्स्नं लोकमिमं रविः । क्षेत्रं क्षेत्री तथा कृत्स्नं 
प्रकाशयति भारत ।। इति श्रीमुखेनो क्तम्‌ ।। श्रीकृष्णभागं, श्रीकृष्णस्याशं, 
अंशो ह्यस्य परस्ये, तिश्रुतेः || अंशो नानाव्यपदेशात्‌ । १ 1३ 1४२ । 
व्रह्मसू० ।। ममैवांशो जीवलोक इति गीता वाक्या च्च, ब्रह्मणो5 शो जीव 
इति ।। यथा राज्ञ अंशो राज्यं भवति न तथाशो ब्रह्मणो जीवः, कि न्तु 
तादात्म्यांश, यथा सुवर्णस्यांशः कङ्कणम्‌ ।। राम सुग्रीवयो रैक्यं देव्यर्थ 
समजायत इति तु न श्रीराम सुग्रीवयोः शरीरयो र भेदः किन्तु देवीप्राप्तिकार्य 
नुद्दिश्य तयो विचारस्यैक्यविषयः ।। सुखदम्‌, मोक्षहेतुं स्वस्वरूपापत्तिमोक्षः 
तस्योपासनायैवभवतीत्यर्थः । कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमैक्षदावृत- 
चक्षुरमृतत्त्वमिच्छन्‌ ।। क० ।।२।।१।।१।। आवृत्तचक्षुः, विषयेभ्यः 
समाहृतेन्द्रियः ।। अमृत्व मिच्छन्‌, मोक्षमिच्छ न्सन्‌ कश्चिद्धीरः कोपि 
मुमुक्षुः प्रत्यगात्मानं, अणुपरिमाणकं जीवस्वरूपं ऐक्षत, पश्यती त्यर्थः ।। 
अत्र मोक्षार्थं स्वस्वरूपस्यै वोपासानानि दिष्टाः ।। यद्वाचाऽनभ्युदितं येन 
वागभ्युद्यते ।। तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिदमुपासते ।। केन० १।४ || 
वाचा, वेदवाक्येन यद्‌ वस्तु अनभ्युदितं साकल्येन नोक्तं तदेव ब्रह्य त्वं 
विद्धि जानीहि | इदं परिच्छिन्नं यत्प्रत्यगात्मानं, उपासते तन्न ब्रह्य त्यर्थः || 
अत्रापि स्वस्वरूपस्यैवोपासनाविधानात्‌ ।। क्लेशो ऽधिकरंतेषामव्यक्ता- 
शक्तचेतसामित्यादिना गीतायां द्वादशाऽध्यायेभगवतास्वस्वरूपोपास- 
नायांक्लेशो दर्शित उपमाया अभावात्‌ ।। वरेण्यम्‌, प्रकृतिसम्बन्ध- 
वियुक्तस्वरूपस्य सर्वेश्षरसाम्यताप्रतिपादनाद्वरेण्य मित्युक्तम्‌ ।। ममसाधर्म्य 
मगता इति श्रीमुखेनोक्तम्‌ ।। किञ्च गीतामाध्यायअव्यक्ता्चतुर्मुखादप्युत्तमो 
इर्दितः ।। किञ्चजडाभ्यांप्राकृतकालाभ्यामुत्तमश्चेत नत्वात ।। ज्ञानाश्रयम्‌ | 
ज्ञानस्याधारम्‌, विज्ञान मानन्दम्‌।। वृ० ३।६।२॥। आनन्दस्वरूपः 
तदाश्रय श्र । ज्ञानस्वरूपत्वेसतिज्ञानाधारः । धर्मिस्वरूपज्ञानं तु 
परिच्छिन्नमणुपरिमाणकं स्वस्वरूपमात्रस्यप्रकाशकम्‌। धर्मस्वरूपज्ञानं तु, 
व्यापकम्‌ स्वपरस्वरूपप्रकाशकम्‌ ।। धर्मिधर्मज्ञानयोरियान्भेदः | 
सुखदुःखभाजं, सुखं वैषयिकं दिव्यं च, आद्यं शुभकमर्णालभ्यं द्वितीयं 
श्रीकृष्ण-कृपालभ्यम्‌ ।। स्वविहितकर्मत्यागाच्छासरगर्हिताचरणा द्वादुःखं 
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भवति ।। रमणीयचरणाअभ्याशो ह य त्ते रमणीयांयोनिमापद्येरन्ब्राह्मण- 
योनिंवाक्षत्रिययोनिं वा वैश्ययोनिं वा ऽथकपूयचरणाअभ्याशो ह यत्ते कपूयां 
योनिमापद्येरन श्वयोनिं वा सूकरयोनिं वा चण्डालयोनिं वा।। छा० 
५ ।१० 1७ ।। रमणीयचरणाः शुभकर्मकर्तारः ।। कपूयचरणाः कुत्सित्क- 
माणः । शेषं स्पष्टम्‌ ।। सुखदुःखे भजतीति भुङ्क्तइतिसुखभाक्‌ तम्‌ ।। 
ह्यणुम्‌ ।। हि शब्द इतरपरिमाणनिषेधपरः || अणुपरिमाणकमेव, 
महत्परिमाणे गमनाभावात्स्वर्गनरकमोक्षा नुपपत्तिः पिपीलिकाशरीराद्‌ 
गजशरीरे प्रवेशानुपपत्तिश्च ।। किञ्च, हृदयस्याग्रप्रद्योततेतेनप्रद्योतेनेष आत्मा 
निष्क्रामति ।। वृ०४ । २ ।। प्रद्योतते प्रकाशते | इत्यादि श्रुतीनां वाधश्च ।। 
मध्यमपरिमाणे घटादिवदनित्यत्वापत्तिः | न जायतेम्रियतेवाविपश्चिन्नायं- 
कुतश्चिन्नव-भूवकश्चित्‌।। अजोनित्य श्शाश्चतोऽयं पुराणो न हन्यतेहन्य- 
माने शरीरे || क० १।१८।। विपश्चित्‌, जीवः । इत्यादिजीवनित्यत्व- 
वोधेकश्रुतीनांवाधः ।। परिशेषादणुपरिमाणको जीवः ।। एषोऽणु रात्मचेतसा 
वेदितव्यः ।। मु०३ ।१ ।९ ।। वालाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्य च ।। 
भागो जीवः सविज्ञेयः स चा नन्त्याय कल्प्यते || श्वे० ५।६।। 
केशाग्रभागस्य शतधाकृते तेषां य एकभागः तादृशो जीव इत्यर्थः । तथा 
चा णुपरिमाणे न काप्यनुपपत्तिः ।। इत्येवं वेदाः तं जीवं वदन्ति ।।१ ।। 

' अप्राकृतं प्राकृतरूपकञ्च कालस्वरूप यदचेतनं मतम्‌’? श्लोक 
के द्वारा भगवान्‌ निम्बार्काचार्यजी ने वेदान्त कामधेनु दशश्लोकी ग्रन्थ मे 
अचेतन के तीन भेद निरूपित किये हैं। अचेतन का इस ग्रन्थ में भी 
निरूपण पदार्थ संग्रह में करके जीव के आठ प्रकार निरूपित किये। उनमें 
से सामान्य जीव का निरूपण निम्न प्रकार है। श्लोक सर्वप्रथम विज्ञान 
रूपम्‌ पद है उसका अभिप्राय है। तस्माद्वा एतस्मात्‌ मनोमयात्‌ अन्य 
अन्तरात्मा विज्ञानमय मनोमयकोष से पृथक्‌ अन्तरात्मा विज्ञानमय है ऐसा 
तैत्तरीय उपनिषद्‌ में लिखा है। अन्नमय प्राणमय मनोमय कोष से पृथक्‌ 
विज्ञान स्वरूप आत्मा है। रविकोटिभास का तात्पर्य अपरिमित तेज से है। 
यह जीव पूर्णरूप से विज्ञानमय है इसके सभी अवयवों में विज्ञानत्व 

विद्यमान है। प्राण इन्द्रियों के मध्य में हृदय के मध्य में जो ज्योति है तेज 
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है वह ज्ञानाश्रय है | हृदय में अन्तर्ज्योति अप्राकृत तेज है। गीता के श्लोक 
से प्रमाणित है। भगवान्‌ श्रीकृष्ण गीताजी के चतुर्दश अध्याय में कहते हैं 
कि हे अर्जुन जिस प्रकार एक ही सूर्य इस सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को प्रकाशित 
करता है उसी प्रकार ही आत्मा सम्पूर्ण क्षेत्र को प्रकाशित करता है। यह 
जीव श्रीकृष्ण का ही अंश है, ममैवांशोजीवलोके इस गीता वचन से 
प्रमाणित है। ब्रह्मणो अंशः जीव ब्रह्म का अंश जीव है। जैसे राजा का 
अंश राज्य होता है। वैसे ही ब्रह्म का अंश जीव है | राम और सुग्रीव का 
ऐक्य सीताजी को प्राप्त करने के उद्देश्य से था राम सुग्रीव के शरीर में 
अभेद नहीं था सीताजी प्राप्त करने हेतु विचारैक्य मात्र था, राम का सुग्रीव 
तादात्म्यांश नहीं है। सुखदम्‌ का तात्पर्य मोक्षहेतु है यह शरीर स्वस्वरूपापत्ति 
मोक्ष प्राप्ति के लिए ही होता है। विषयों से इन्द्रियों को हटाकर मोक्ष चाहने 
वाला कोई मुमुक्षु अणु परिणाम वाले जीव के स्वरूप को देखता है। अतः 
मोक्ष प्राप्ति के लिए अपने ही स्वरूप को देखता है। अतः मोक्ष प्राप्ति के 
लिए अपने ही स्वरूप की उपासना निर्दिष्ट की है। 

वेद वाक्यो से जिसके स्वरूप सम्पूर्ण रूप को नहीं कहा उसे ही 
तुम ब्रह्म समझो, यह परिच्छिन्न जीवात्मा है वह ब्रह्म नहीं जिसकी तुम 
उपासना करते हो किन्तु विना स्वस्वरूपोपासना के ब्रह्म की प्राप्ति नहीं 
होती, अतः स्वरूपोपासना का विधान है | उन सच्चिदानन्दघन निराकार 
ब्रह्म में आसक्त चित्त वाले पुरुषों के साधन में परिश्रम विशेष है। क्योंकि 
देहाभिमानियों द्वारा अव्यक्त विषयक गति दुःख पूर्वक प्राप्त की जाती है। 
गीता में इस अभिप्राय से सिद्ध होता है कि भगवत्‌ स्वरूपोपासना में कष्ट 
अधिक है। श्लोकस्थ वरेण्य शब्द का अभिप्राय प्रकृति सम्बन्ध से वियुक्त 
जीव की सर्वेश्वर से साम्यता प्रतिपादन है। भगवद्गीता में भी लिखते हैं 
मेरे साधर्म्य को प्राप्त करते हैं। जीव जड और प्राकृत से उत्तम है चेतन होने 
के कारण वह ज्ञानाश्रय है ज्ञानस्वरूप होने के कारण ज्ञान का आधार है। 
अब आगे धर्मिस्वरूप और धर्मस्वरूप में अन्तर बताते है धर्मिस्वरूप ज्ञान 
तो परिच्छिन्न अणु परिणामक तथा स्वरूप प्रकाशक होता है। 

धर्मस्वरूप ज्ञान व्यापक स्वस्वरूप प्रकाशक तथा परस्वरूप 
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प्रकाशक होता है इतना अन्तर है धर्मिधर्मज्ञान में सुख दुःख भाजम्‌ की 
व्याख्या करते हैं सुख के दो भेद है वैषयिक और दिव्य, वैषयिक सुख 
शुभ कर्मों से प्राप्त होता है। दिव्य सुख श्रीकृष्ण की कृपा लभ्य है। 
वेदविहित कर्म का त्याग कर गर्हित आचरण से दुःख प्राप्त होता 
है। (शुभकर्म) रमणीय आचरण करने से प्राणी को रमणीय योनि प्राप्त 
होती है ब्राह्मणयोनि क्षत्रिय योनि वैश्य योनि और कुत्सित कर्मो का 
आचरण करने वालों को कुत्सित योनियां प्राप्त होती है । जैसे-सूकर श्वान्‌, 
चाण्डाल आदि की योनियां सुख दुःख को भोगने वाला सुखदुःखभागी 
है। जीव अणु स्वरूप ही है। महत्‌ परिणाम मानने पर जीव में गमन का 
अभाव होने से स्वर्ग नरक की सिद्धि नहीं होगी और चींटी के शरीर का 
जीव हाथी के शरीर प्रविष्ट नहीं हो सकेगा मध्यम परिणाम मानने पर घट 
आदि की तरह अनित्यत्वापत्ति होगी | 
आत्मा न उत्पन्न होती है न मरती है बह अजन्मा है नित्य है 
शाश्वत है। पुरातन है शरीर नष्ट होने पर आत्मा नष्ट नहीं होती इत्यादि 
आत्मा के नित्यत्व को बताने वाली श्रुतियां बाधित होगी | मुण्डकोपनिषद्‌ 
में लिखा है कि एषोऽणुरात्मचेतसा वेदितव्यः यह जीव अणु परिणामक 
है। अणु स्वरूप बताया है। अपने बाल (केश) के अग्रभाग के सौ टुकड़े 
करने पर उसका एक भाग जितना होता है उतना ही जीव का स्वरूप है। 
ऐसा जीव का स्वरूप वेदों में प्रतिपादित किया है। 
कर्मात्मिकानादिपरे शमाया बद्धस्वरूपस्सुतदारगे हे । 
जीवः सदा नृत्यति लोलुपश्च श्रीवासुदेवे रतिकं विहाय ।।२ 
उपर्युक्त शलोक में जीव का बन्धन और उसके फल का वर्णन है। 
शुभाशुभ कर्म स्वरूप यह जीव सर्वेश्वर प्रभु की अचेतन शक्ति माया से 
बंधा हुआ है सुतदारा गृह में चित्त वृत्ति लगी हुई है। उनमें आसक्त जीव 
कभी नाचता है कभी हँसता और भगवान्‌ वासुदेव में रति (प्रेम का) त्याग 
करके विविध सुख सुविधाओं में रत है। 
तादुशस्य जीवस्य बन्धनं तत्फलं च निरूपयति कर्मेति, 
कर्मात्मिका नादिपरेशमायावद्धस्वरूपः, कर्मात्मिका शुभाशुभकर्म-स्वरूपा 


“सिद्धान्त मन्दाकिनी'' (६६ 


किश्चानादिः, स्वरूपोत्पत्तिरहिता एवं भूता परेशस्य ब्रह्मणः सर्वेश्वरस्य 
माययाऽचेतनशक्त्या शुभाशुभकर्मणा वद्ध आवृतः स्वरूपो विवेको धर्मरूपं 
ज्ञानं यस्य सः ।। लोलुपः, विषये निविष्ट-चित्तवृत्तिः ।। अत एव सुतदारगेहे 
जीवः सदा नृत्यति, पुत्रगृहादि-विषयेह्याशक्त अविद्याचपेटिकयाताडितो 
दिवारात्रौ व्याकुलीभूत्वा इतः ततो भ्रमति, कदा हसति कदा रुदिति 
कदाकोपाक्रान्तो भवतीत्यर्थः ।। नृत्यादौ हेतु, माह श्रीवासुदेवे रतिकं 
विहाय, श्रीवासुदेवे ब्रह्मणि सर्वेश्वरे रतिं विस्मृत्य । आहारा विविधा भुक्ताः 
पीता नानाविधाःस्तनाः ।। जात श्वैव मृत श्वैव जन्मचैव पुनः पुनः ।। 
यन्मया परिजनस्यार्थे कृतं कर्मशुभाशुभम्‌।। एकाकी तेन दह्येऽहं गतास्ते 
फलभोगिनः ।। अहो दुःखोदधौ मग्नो न पश्यामि प्रति-क्रियाम्‌ ।। यदि 
योन्याः प्रमुच्येहं तत्प्रपद्ये नारायणम्‌ ।। गर्भोपनिषदि ।। इत्यादि स्वकीयां 
प्रतिज्ञां विस्मृत्य नृत्यति ।। आत्मक्रीड आत्मरतिः क्रियावानेष ब्रह्मविदां 
वरिष्ठः ।। मु० ३ ।१ 1४ ।। आत्मनि सर्वेश्वरे क्रीडायस्य स आत्मकीडः । 
नतुस्त्रीप्रभुत्तिषु तथोत्तरमपि, एष आत्मक्रीड़ आत्मरतिः ब्रह्मविदां वरिष्ठः ।। 
एतस्य फलं लु । य स्त्वात्मरति रेव स्या दात्मतृप्त शच मानव इत्यादिना 
भगवता गीताया मुक्तम्‌ ।। वासुदेवे रतिसच्चे स्त्रीगृहादिसत्त्वे ऽपि ममता 
भावा ज्ञास्ती त्यर्थः ।।२ ।। 

ग्रन्थकार जीव के बन्धन और उसके फल का निरूपण करते है । 
कर्मात्मिका शुभाशुभ कर्म स्वरूपा स्वरूपोत्पत्ति से रहित परब्रह्म सर्वेश्वर 
की अचेतन शक्ति माया से तथा शुभाशुभ कर्मों से यह जीव बंधा हुआ इस 
जीव की विषयों में चित्तवृत्ति लगी है। इसलिए सुत पत्नी गृह में आसक्त 
जीव सदा नाचता है। पुत्र कलत्र गृहादि में आसक्त अविद्या रूपी चपेटा से 
ताडित दिन रात व्याकुल होकर इधर-उधर भ्रमण करता है कभी हँसता है 
कभी रोता है कभी क्रोधित होता है। भगवान्‌ वासुदेव में रति को छोड़कर 
अनेक प्रकार के व्यञ्जनों का सेवन किया अनेक स्तनों का पान किया। 
जन्म लेता है मृत्यु का प्राप्त होता है। पुनः-पुनः जन्म जेता है। गर्भोपनिषदू 
में लिखा है कि जीव जब विवेक पूर्वक विचार करता है तो कहता है कि 
मैंने अपने परिजनों (परिवारीजनों) के लिए शुभाशुभ कर्म किये किन्तु 
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उनका फल मैं अकेला भोग रहा हूँ। मैं दु:ख सागर में डूबा हुआ हँ | इससे 
निकलने का उपाय नहीं मिल रहा, यदि इस योनि से मैं छूट जाऊँ तो मैं 
नारायण की शरण में जाऊँगा। ऐसी अपनी की हुई प्रतिज्ञा को भूलकर 
गृहादि में आसक्त होकर नृत्यादि कर्म करता है। किन्तु जब जीव आत्मक्रीड 
अर्थात्‌ भगवान्‌ सर्वेश्वर में रत होकर पुत्र कलत्र में अनासक्त होकर आत्मतृप्त 
हो जाता है। तो भगवान्‌ वासुदेव में रति होने गृहादि में ममता का अभाव 
हो जाता है। गृहादि होने पर भी उनमें ममता नहीं रहती है। 
शरीरपुष्टो निरतः सदैव स्वेच्छागमो य स्प्रतिकूलवेदः । 
हिताहिते कर्मणि तुल्यवृत्ति जन स्स नूनं विषयप्रवद्धः ।। 

विषयानन्द जीवं निरूपयति शरीर त्यादिना शरीर पुष्टौ निरतः, 
शरीरस्य पोषणपालने प्रशक्तः तदर्थ गुरु पितृ न्हन्ती त्यर्थः । सदैव 
निरन्तर, स्वेच्छागमः स्वविहित धर्मत्यागात्परधर्मपालनाद्‌ गर्हिताचरणाञ्च 
स्वेच्छा गामी त्यर्थः । अत एव प्रतिकूलवेदः, वेदेभ्यः प्रतिकूलः 
वेदविरुद्धस्वकल्पितमार्गसेवी त्यर्थः || अत एव हिताहिते कर्मणि 
लुल्यवृत्तिः हिताहितं कर्मज्ञानं तु वेदवाक्या द्रवति वेदार्थपरिशीलने 
सामर्थ्याभावाद्‌ महत्तरेभ्य श्चा वगतं भवति वेदानादरा दिहताहिते 
कर्मणिसमानव्यवहारः । रतिमात्रप्रयोजने स्वस्त्रीपरस्त्रीतुल्याशरीरदार 
पुत्रादिपोषणे यथा परधनं तथा स्वधनं परभूम्यादिहरणं च । एवं यो जनः, 
जीवः, स विषयप्रवद्धः, विषया नन्दी त्यर्थः ।| 

विषयानन्दी जीव निरूपण उक्त शलोक में है। विषयानन्दी जीव 
शरीर के पालन पोषण में आसक्त होकर विषय सुख प्राप्ति हेतु गुरु- 
मातापितादि की हत्या कर देता हैं। स्वविहित धर्म का त्याग कर परधर्म 
का पालन करने से स्वेच्छागामी स्वेच्छाचारी हो जाता है इसलिए प्रतिकूल 
वेद विशेषण दिया है प्रतिकूल वेद का तात्पर्य वेदों से प्रतिकूल वेद विरुद्ध 
कल्पित मार्ग सेवी हो जाता है | हिताहित कर्म का ज्ञान वेदों की ऋचाओं 
से होता है। किन्तु वेदार्थ परिशीलन में असमर्थ होने से वेदों के प्रति 
अनादर भाव होने से समस्त शुभाशुभ कर्म में भेद रहित व्यवहार होने से 
रतिमात्र प्रयोजन के कारण स्वस्त्री परस्त्री को तुल्य मान लेता है। शरीर 
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पुत्र कलत्र के पोषण हेतु दूसरों की भूमि आदि का हरण करता है वह जीव 
विषय प्रवृद्ध है विषयानन्दी है। 
चण्डालयोन्यां खरसूकरे च कीटे पतङ्गे स तु जन्म धृत्वा । 
त्कक्त्वास्वदे हंयमलो क मेतिपुनस्तथायातिहिपूर्वयो निम्‌ ।। 

विषयानन्दिजीवस्य जन्म तत्फलं च दर्शयति चण्डाले त्यादिना 
स, विषयानान्दजीवः, चण्डालयोन्यां तथा खरशूकर-कीटपतङ्गयोनिषु 
जन्म धृत्वा तद्‌ योनिफलं भुक्त्वा स्वदेहं स्थूलं स्वकीयशरीरं त्यक्त्वा 
यमलोकं, एति प्राप्नोति। पुन यमलोके यमयांतनां भक्त्वा .पूर्वयोनिं 
चण्डालशूकरादियोनिं, याति गच्छती त्यर्थः । 

विषयानन्दी जीव खर (गधा) सूकर चण्डाल कीट पतङ्ग आदि 
योनियों में जन्म लेकर और अपने कर्म का फल भोगकर अपने स्थूल 
शरीर को त्यागकर यमलोक को जाता है। यमलोक में यातना भोगकर 
पुनः उन्हीं योनियों में जन्म प्राप्त करता है। 

विषयानन्दी जीव के कर्म का फल छान्दोग्य उपनिषद्‌ में प्रतिपादित 
किया है कि अशुभ कर्म (पापकर्म) से जीवको सूकर श्वान चण्डाल 
आदि अधम योनियों में जन्म मिलता है। 


अथ कपूयचरणा अभ्याशो यत्ते कपूयां योनि मापद्येरन्‌ श्वयोनिं 
वा सूकरयोनिं वा चण्डालयोनिं वा छा० ५।१०।७॥ इति विषयानन्दिजीवस्य 
कर्म तत्फल वर्णनम्‌ || 


“सिद्धान्त मन्दाकिनी'' (१०२ 


अथ 
भाविश्रेयस्कामजीवस्य कर्म तत्फलवर्णनम्‌ 


अर्चा व्रतं दान सयज्ञतीर्थ सकामकर्माणि करोति 
योहि । सो भावि कल्याणपरो द्वितीयो बद्धः फलं यास्यति 
कामकामी ।।५ ।। 

आगामी जन्म में सुख प्राप्ति की कामना से जो श्रद्धा पूर्वक 
ब्रतदान यज्ञ तीर्थ आदि सकाम कर्म करता है वह द्वितीय बद्ध जीव है। 
सात्विक कर्म का फल इहलोक व परलोक में प्राप्त करता है। 

भाविश्रेयस्कामजीवस्य कर्म तत्फलं दर्शयति, अर्चा मित्यादिना, 
अर्चा श्रद्धया साङ्गाराधनं देवस्य गुरो र्वा, व्रतं, नियम-पूर्वकदेवव्रतं, 
दानं पादप्रच्छालनादिपूर्वकसत्पात्रे स्वसत्त्वत्यागरूपं | सयज्ञ तीर्थ यज्ञेन 
सह तीर्थम्‌ | यज्ञस्य द्रव्यं देवताङ्गं विकृतिप्रकृति-भेदेन यज्ञो द्विधा 
भवति तत्र प्रकृते विकृति रङ्गम्‌ | एवं साङ्गयज्ञं, अतिश्रद्धया, पादगमनेन 
तीर्थस्नानध्यानादिकम्‌ | एवं यः, सकाम कर्माणि, अर्थधर्मकामसाधनानि 
करोति सम्पादयति | स पुरुष, भाविकल्याणपरः, आगामिनि जन्मनि 
देहत्यागा नन्तरं य॒ त्सुखं त त्साधने प्रवृत्तः । कामकामी, कामा 
अर्थधर्मादयः कामाः प्रयोजनानि विद्यन्ते यस्य सः काम कामो न तु 
मोक्षः ।। सद्वितीयो बद्धः, पूर्वं शरीरपुष्टा वित्यादिना विषयानन्दवद्धजीव 
उक्तः, अयं लु भाविश्रेयस्कामसंज्ञको द्वितीयबद्धः । एवं सात्विककर्मणा 
फलं यास्यति, ऐह परत्र च स्वाभीष्टं फलं प्राप्स्यती त्यर्थः ।।५ ।। 

भाविश्रेयस्काम जीव के कर्मों को तथा कर्मफल को दर्शाते हैं। 
अर्चा अर्थात्‌ श्रद्धापूर्वक देवता अथवा गुरु की आराधना, ब्रत से तात्पर्य 
नियम पूर्वक व्रत पाद प्रक्षलनादि पूर्वक सत्पात्र को दान सयज्ञ तीर्थ 
अर्थात्‌ यज्ञ के साथ तीर्थ, यज्ञ प्रकृति विकृति भे से दो प्रकार के हैं। 
प्रकृति का अंग विकृति है, सांग यज्ञ तथा अतिश्रद्धा पूर्वक तीर्थ स्नान 
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ध्यानादिक सकाम कर्मो को करने वाला सकाम का तात्पर्य अर्थ-धर्म- 
काम साधक कार्य भाविकल्याण पर: काअर्थ आगमी जन्म में देह त्यागने 
के बाद भी सुख प्राप्ति की कामना से कामकामी अर्थ धर्मकामादि की 
कामना वाला पुरुष द्वितीय बद्ध जीव कहलाता है। पूर्व में जीव विषयानन्दी 
जीव के विषय में वर्णन किया जा चुका है भाविश्रेयस्कामजीव सात्विक 
कर्म के द्वारा इहलोक व परलोक में स्वाभीष्ट कर्मफल प्राप्त करता है। और 
शरीर त्यागने के बाद। 

चिद्धूमगत्या लभते च नाकंविहाय देहं फल साधनं 
तु। क्षीणे हि पुण्ये गतिकेन तेन मर्त्य स लब्धापुन रेति 
कर्म ।।६ ।। 

बह जीव धूम मार्ग से जाकर स्वर्ग प्राप्त करता है। और अपने 
कर्मों का फल भोगकर उसी मार्ग से पुन पृथिवीलोक पर आता है सकाम 
कर्म करने लगता है। 

शरीरत्यागानन्तरं भाविश्रेयस्कामजीवस्य गतिं फलं च दर्शयति 
चिदिति, चित्सः, भाविश्रेयस्कामबद्धजीवः । धूमगत्या धूममार्गण, नाकं 
लभते स्वर्ग प्राप्नोती त्यर्थः ।। ग्राम इष्टापूर्ते दत्तमित्युपासते ते 
धूममभिसम्भवन्ति धूमाद्रात्रिरात्रेरपरपक्षपरपक्षात्‌ यान्षड्दक्षिणे तिमासान 
ता न्नैतै सम्वत्सर मभिप्राप्नुवन्ति।। छा० ५ 1१० ।३ ।। मासेभ्यः पितृलोकं 
पितृलोका दाकाश माकाशाब्चन्द्र- मस मेष सोमो राजा त द्वेवानां मन्नं तं 
देवा भक्षयन्ति ।। छा० प्र ५ । खं० १० । श्रु० ४ ॥ ग्रामे जनपदसमूहे 
वा ग्रामस्थिताः, इष्टापूर्ते इष्टं यागादिः पूर्तं खातादिः । दत्तं, दानम्‌ | इत्यु 
पासते, इति शब्दः प्रकारपरः। इति शब्देना र्चाब्रतादीनां गृहणम्‌ ।। 
उपासते कुवन्ति ते धूम मभिसम्भवन्ति, ते कर्तारः | धूममार्गेण परलोकं 
गच्छन्ति । धूमा द्रात्रिं रात्रेरपरपक्षं कृष्णपक्ष, अपरपक्षात्कृष्ण पक्षात्‌, 
यान्ष ड्दक्षिणै ति सूर्यदक्षियनंप्राप्नोति । ततो मासान्‌ दक्षिणायनावयवान्‌ 
ता न्मासान्‌ एते धूममार्ग गन्तारः सम्वत्सरं, द्वादशमासात्मकसम्वत्सरं, 
अभिप्राप्नुन्ति, गच्छन्ति।। मोसभ्यो द्वादशमासात्मक संवत्सरेभ्यः 
पितृलोकं, अग्रे स्पष्टम्‌ ।। एष एतं चन्द्रलोकं सोमो राजा इष्टादिकारिजीवः । 
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प्राप्नोती तिशेषः।। तद्‌, इष्टादिकारिजीवः । देवानामन्नं अन्नवद्देवानां 
भोगसाधनं, भवती तिशेषः । तं, इष्टादिकारिणं जीवं देवा भक्ष यन्ति पशू 
निव स्वकार्ये नियोजयन्त्ति ।।४ ।। क्षीणे पुण्ये स्वर्गभोगजनकपुण्यनाशे 
तेन गतिकेन, येनमार्गेण धूमाख्यमार्गेण मर्त्य मर्त्यलोकं पुन लब्ध्वा गत्वा 
पुनः कर्मेति स्वर्गसाधनं कर्म यज्ञदानादिकं करोतीत्यर्थ ।। तस्मि 
न्यावत्संपातमुषित्वा तथै मेवाध्वानं निवर्तन्ते यथेतं ।। आकाशमाकाशा 
द्वायु वायुर्भूत्वा धूमो भवति धूमो भूत्वा ऽश्रं भवति अभ्रं भूत्वा मेधो भवति 
मेघो भूत्वा प्रवर्षति त इह व्रीहियवा ओषधिवनस्पतयस्तिलमासा इति 
जायन्ते ऽतो वै खलु दु र्निष्प्रपतरम्‌ ।। छा० ५।१०।५॥। तस्मिन्‌ स्वर्गे 
यावत्संपातं यावत्कर्मशेषं स्वर्गभोगसाधनमि त्यर्थः | उषित्वा निवासं कृत्वा 
अथा नन्तरं, अध्वानं यथेतं, येन मार्गेण स्वर्ग गतः त मार्ग एतमेव 
प्राप्तवा नित्यर्थः | 
निवर्तते स्वर्गादित्यर्थः || आकाशं, आकाशशरीरको भवती 
त्यग्रेऽन्वयः | आकाशाद्वायुं वायुशरीरको भवति वायुर्भूत्वा वायुशरीरको 
भूत्वा धूमो भवति धूमशरीर को भवति धूमो भूत्वा अभ्रं भवति 
जलधारणावस्था ऽभ्रशरीरको भवति अभ्रं भूत्वा मेघो भवति मेघशरीरको 
भवति मेघो भूत्वा वर्षति जलधाराशरीरेण भूमौ पतती त्यर्थः । ते, 
इष्टादिकारिणः, इह भूमौ व्रीहियवा ओषधि वनस्पतय स्तिलमासा इति 
जायन्ते, व्रीहियवादिशरीर का भवन्ति अतो वै खलु दुर्नि ष्प्रपतरम्‌, दु 
निस्तरणमि त्यर्थः || जलचरा मत्स्यादय आकाशा त्पतितं जलशरीरकं 
पिवन्ति ।। स्थलवासिन स्तु । यो यो ह्यन्न मत्ति यो रेतः सिञ्चति तद्भूय 
एव भवति || छा० ५ ।१० 1६ || यो यो ह्यन्नमत्ति, व्रीहिजवादिकमन्नंभुक्ते, 
तद्रेतोभवती त्यर्थः यो रेतः सिञ्चति स्रीयोना वित्यर्थः तड्भूय यव भवति, 
वीर्यरजसःसंयोगा च्छरीरं कर्मसाधनं भवति तेन कर्म करोतीति ।।६ ।। 
इति भाविश्रेयस्काम जीवस्य कर्म तत्फलवर्णनम्‌ || 
शरीर त्यागने के बाद भाविश्रेयस्काम जीव की गति व फल को 

दिखाते हैं। चित्‌ का अर्थ भाविश्रेयस्कामबद्ध जीव धूम मार्ग से स्वर्ग प्राप्त 
करता है। छान्दोग्य उपनिषदू में लिखा है कि धूममभिसम्भवन्ति इस का 
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भावार्थ है कि धूममार्ग से परलोक को जाते है | मार्ग की प्रक्रिया रहस्यमयी 
है। धूम से रात्रि, रात्रि से कृष्ण पक्ष, कृष्ण पक्ष से षड मासात्मक दक्षिणायन, 
दक्षिणायन से द्वादशमासात्मक सम्वत्सर (एक वर्ष में पितृलोक में पहुँचता 
है। उसके बाद चन्द्रलोक में वहाँ का राजा सोम है। इष्टादिकार जीव उसी 
लोक को प्राप्त करता है। वहाँ जैसे जीव का भोगसाधन अन्न है। जीव जैसे 
अन्न का भक्षण करते हैं। तथा देवता भी भाविश्रेयस्काम जीव को पशुओं 
की तरह अपने काम में लेते हैं और पुण्य क्षीण हो जाने पर अर्थात्‌ स्वर्ग 
भोग जनक पुण्य नाश होने पर उसी धूमाख्य मार्ग से मृत्यु लोक में पहुँच 
कर स्वर्ग साधन कर्म यज्ञ दानादिक करते हैं। 

उपनिषदों में लिखा है कि उस स्वर्ग में जब तक कर्म शेष है स्वर्ग 
भोग साधन हैं तब तक निवास करके जिस मार्ग से गया था उसी मार्ग से 
पृथिवी लोक पर लौट आता है। आने की प्रक्रिया इस प्रकार है कि आते 
समय आकाश रूप में तत्‌ पश्चात्‌ वायु शरीरक होता हैं वायु रूप में वायु 
रूप से धूम रूप में धूम रूप से जलसाधारणवस्था में और उसके बाद मेघ 
रूप में मेघ होकर वर्षता है। जलधारा के रूप में धरती पर गिरता है वे 
इष्टादि कार्य करने वाले धरती पर व्रीहि (धान्य) यवादि के रूप में उत्पन्न 
हो जाते हैं। इसलिए संसार सागर को पार करना कठिन है। मत्स्यादि 
आकाश से गिरा हुआ जल पीते हैं स्थलवासी अन्न का भक्षण करते है । 
जिस-जिस अन्न का भक्षण करते हैं वह ब्रीहि यवादिक है। वह अन्न 
भक्षण के बाद मनुष्यादि शरीर में वीर्य रूप में परिणित होता है, स्त्री की 
योनि में वीर्यरज संयोग से शरीर बनता है वही शरीर कर्म साधन है। जिससे 
व्यक्ति कर्म करता है इस तरह भाविश्रेयस्काम जीव के कर्म तथा फल का 
वर्णन किया है। 
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स्वस्वरूपेक्षुकस्य परस्वरूपेक्षुकस्य 
च मुमुक्षुः कर्त्तव्यवर्णनम्‌॥ 

सो जन्मकालेमधुसुदनेन दृष्टः सतांसङ्गतिप्रीति- 
जातः । दोषं सदुःखं किल कामकार्ये संसार बन्धनस्य कथं 
निवृत्तिः ।।७।। 

जिसको माता से प्रसव के समय मधुसूदन ने दयादृष्टि से देखा 
उसकी सम्प्रदायनिष्ठ महात्माओं के सत्संग में प्रीति हो जाती है और वह 
भाविश्रेयस्काम जीव सकाम कार्यो में दुःख देखकर वैराग्य धारण कर 
संसार बन्धन से कैसे निवृत्ति हो यह विचार करता है। 

सः भाविश्रेयस्कामजीवः, जन्मकाले मातृतः प्रसव समये 
मधुसूदनेन दृष्टः, दयादृष्ट्या ऽवलोकितः । जाय मानं हि पुरुषं यं पश्ये 
न्मधुसूदनः । सात्विकः स तु विज्ञेय स चा नन्त्याय कल्पते ।। 
इतिभारतः ।। अनन्त्याय मोक्षाय | कल्पते समर्थो भवति | अतः सतां 
सङ्गति प्रीतिजातः, सता मैह परत्र भोगवासनाविहीनानां सरहस्यवेद- 
वेदान्तनिष्णातानां सर्वेश्वरे भगवति गुरौ च सर्व स्वसमर्पितानां सम्प्रदाय- 
निष्ठानां महात्मनां सङ्गतिः समा गमः तत्र प्रीति रुत्कण्ठा जाता यस्य 
मुमुक्षोः सः।। न कर्मणा न प्रजयानधनेन त्यागेनैके अमृतत्वमानशुः ।। 
कैवल्यो ०१ | कर्मणा, सकामकर्मणा प्रजया, सन्तानोत्पादनेन धनेन, 
सम्पत्या अमृतत्त्वं मोक्षं नानशुः, नलभते एके, मुमुक्षवः त्यागेन वैराग्येन 
अमृतत्वमानशुः, इति श्रुत्यर्थः ।। तमात्मानं विदित्वा ब्राह्मणाः पुत्रैषणा 
या श्च वित्तैषणा या श्च लोकैषणा या श्च व्युत्थाया थ भिक्षा चर्य चरन्ति या 
ह्येव पुत्रैषणा सा वित्तैषणा या वित्तैषणा सा लोकैषणा वृ० ३ ।५ ।१ ।। तं, 
सर्वान्तरमशनाद्यतीतं, आत्मानं सर्वेश्वरं विदित्वा ज्ञात्वा पुत्रैषणा याः पुत्रं 
मे भवत्वि तीच्छावन्तः वित्तैषणायाः, वित्तं धनं मे भवत्वि तीच्छावन्तः 
लोकैषणा याः, जाया मे स्यादि तीच्छावन्तः ब्राह्मणाः, व्युत्थाय सर्वा 


“सिद्धान्त मन्दाकिनी (१०७ 


माशां परित्यज्य अथानन्तरं भिक्षाचर्य चरन्ति, देहनिर्वाहार्थ भिक्षाटनं 
कुर्वन्ति ।। शेषं स्पष्टम्‌ ।। तस्माद्‌ ब्राह्मणः पाण्डित्यं निर्विद्य बालेन 
तिष्ठासेत्‌ । बाल्यं पाण्डित्यं च नि विद्या थ मुनिः।। वृ ३।५।१।। 
तस्माद्‌, अधीतवेद अतः, ब्राह्मणः पाण्डित्यं निर्विद्य, ऊहापोहवती धीः 
पण्डा सा विद्यते यस्य स पण्डितः तस्य भावःपाण्डित्यम्‌ । पण्डित्यविवेकं 
निर्विद्य लब्ध्वा बाल्येन तिष्ठासेत्‌ । रागद्वेषशून्यत्वाद्वालसदृशा वृत्या ब्रह्मणि 
निष्ठां कुर्या दुपासी दित्यर्थः । वाल्यं पाण्डित्यं च निर्विद्य लब्ध्वा, अथ 
मुनिः, अनन्तरं ब्रह्मणो मननशीलो भवे दित्यर्थः ।।१ ।। इत्यादि विवेकं 
सतां संगेन लब्ध्वा सकामकर्मणि दोषं पश्यती त्यर्थक माह । कामकार्ये 
सकामकर्मणि, दुःखं सदोषं, पश्यती तिशेषः | अल्पवा ह्येत अदृढा यज्ञ- 
रूपा अष्टादशोक्तमवरंयेषु कर्म | एतच्छरेयोऽभिनन्दन्ति मूढाजरामृत्युं ते 
पुनरेवापि यान्ति ।। मु० १।३ 1७ | अष्टादशोक्तं, षोडशर्त्विक्‌ पत्नी यज- 
मानरूपा ऽष्टादशकर्तार उक्ता यस्मिन्‌ तदष्टादशोक्तम्‌ । अवरं, फलाभि- 
सन्धितया नश्वरम्‌ । एवं भूतं कर्मयेषु यजमानेषु । वर्तते इति शेषः । एते, 
ते यजमानाः, यज्ञरूपाः, यज्ञप्रधानाः | अदुढा ल्पवाः, जीर्णनौका इव 
, संसारसागरतरण असमर्थाः । ये कर्मकत्तरिः, एत च्छेयः, पूर्वोक्तावरं कर्म 
श्रेयसाधन मिति मत्वा अभिनन्दन्ति हृष्यन्ति ते मूढाः, अविद्यया छादित- 
स्वरूपाः । जरामृत्युं जन्ममरणजन्यदुःखंपुनरेवापियन्ति, भूयोभूयो 
ऽनुगच्छन्ति ।।७,।। इत्यादिना सकामकर्मणि दुःखं दृष्ट्रा विरागो जातः 
ततः, संसारबन्धस्य कथं निवृत्तिः, शुभाशुभकर्मपरःसंसारशब्दः ।। शुभा- 
शुभकर्म एव बन्धः स्वरूपावरणं तस्य निवृत्तिः सम्बन्धाभावः कथं केन- 
प्रकारेण भवेत्‌ । येन पुन र्गभवासो न स्यात्‌ ।। तद्विज्ञानार्थं स गुरुमेवा भि 
गच्छे त्समि त्पाणिः श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ।।१।२।१२॥। मु० सः, शिष्यः, 
त द्विज्ञानाथं निर्वेद प्राप्तये स मित्पाणिः, राजानं दैवतं गुरुं प्रतिरिक्तपाणिर्न 
गच्छे दिति नियमात्समि, त्पाणिःसन्‌ । श्रोत्रियं सशिरस्काधीतसाङ्गवेदं, 
ब्रह्मनिष्ठं ब्रह्मोपासकम्‌। अज्ञानानिवृत्तिकारकं गुरुम्‌ । अभिगच्छेत्‌ 
` प्राप्नुयात्‌ । इति श्रुत्यर्थो मनसि निधाय गुरुशरणं गच्छानि ।।ऽ ।। 
उस भाविश्रेयस्काम जीव को माता से प्रसव के समय भगवान्‌ 
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मधुसूदन ने दयादृष्टि से देखा, महाभारत में कहा भी है कि जिस उत्पन्न 
(पैदा) होते हुए पुरुष को मधुसूदन दयादृष्टि से देखते है । वह मोक्ष प्राप्त 
करने में समर्थ होता है। सतां सङ्गति प्रीति: जातः, पंक्ति में सतां संगति 
शब्द का अर्थ बहुत ही विलक्षण किया है इहलोक परलोक की भोगवासना 
विहीन सरहस्य वेद वेदान्त में निष्णात भगवान्‌ सर्वेश्वर व गुरु को समर्पित 
सम्प्रदायनिष्ठ महात्माओ का समागम, उस समागम में जिस मुमुक्षु की 
प्रीति हो गई है। उस मुमुक्षु जीव को सन्तानोपत्ति या धन सम्पत्ति अथवा 
सकाम कर्म द्वारा मोक्ष प्राप्त नहीं होती अपितु वैराग्य से ही मोक्ष प्राप्त होती 
है ऐसी धारणा मन में रहती है। अमृतत्व का अर्थ मोक्ष है। उस अन्तरात्मा 
सर्वेश्वर को जानकर पुत्र की इच्छा वाले, धन की इच्छा वाले, पत्नी की 
इच्छा वाले विद्वान्‌ ब्राह्मण समस्त पुत्रैषणा वित्तैषणा, लौकेषणादि आशा ओं 
को त्यागकर देह निर्वाह के लिए भिक्षाटन करते है । इसलिए वेदाध्यायी 
ब्राह्मण ऊहापोह वाली पाण्डित्य बुद्धि को प्राप्त कर बालक की तरह 
स्थित रहे। बालकों के समान राग द्वेष रहित होकर ब्रह्म की उपासना करें । 
बाल्यपन का चिन्तन करे | सज्जनो का संग प्राप्त करके सकाम कर्मो में दोष 
सहित दुःख देखें । 
मुण्डकोपनिषदू में लिखा है कि सोलह क्रत्विक सहित सपत्नीक 
यजमान ये अट्टारह यज्ञ रूप कर्ता भी इस शरीर रूपी जीर्ण-नौका से संसार 
सागर को पार करने में असमर्थ है अतः सत्कर्म करने वाले अविद्या से 
आच्छादित जीव जरा जन्म-मरण जन्य दुःखो को बार-बार प्राप्त करते 
हैं। अतः सकाम कर्मो में दुःख देखकर वैराग्य हो जाता है। और इस 
संसार बन्धन से कैसे मुक्ति मिले। यहाँ संसार शब्द शुभाशुभ कर्मपरक है। 
शुभाशुभ कर्मबन्धन स्वरूप आवरण है। उससे कैसे मुक्ति मिले जिससे 
पुनः गर्भवास न हो इस उपाय को जानने के लिय हाथ में समिधादि उपहार 
लेकर श्रोत्रिय साङ्गोपाङ्ग वेद को जानने वाले ब्रह्मनिष्ठ अज्ञान को दूर करने 
वाले गुरु के समीप जाता है। गुरु की शरण में जाता है। 
तं ब्रह्मनिष्ठं गुरुभक्तिहार्द वेदान्तवेदे सरहस्यगोप्ये । 
मन्त्रे तदर्थ परिलब्धबो धं जगत्प्रियं नेष्ठिकधर्मनिष्ठम्‌ ।।६ ।। 
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शिष्यस्य संसारनिवृत्तियोग्यं निष्कामकार्ये निरतं 
सदेव । शिष्यो गुरु गच्छति देन्यहार्दो लब्ध्वा त॒ दीक्षां शमतां 
प्रयाति ।।१० ।। 

कैसे गुरु की शरण में जाना चाहिए अतः गुरु का लक्षण लिखते 
है-सरहस्य वेद वेदान्त मन्त्रार्थ आदि का ज्ञाता जगत्‌ प्रिय ब्रह्मचर्य पालन 
में प्रवृत्त गुरुभक्ति सेवा परायण ब्रह्मोपासक शिष्य को संसार बन्धन से पार 
करने में समर्थ निष्काम कार्य में निरत गुरु होना चाहिए ऐसे गुरु की शरण 
में देन्यभाव से हृदय में गुरु के प्रति श्रद्धाभाव रखकर शिष्य को जाना 
चाहिए। 

गुरुलक्षणमाह, तमित्यादिना ब्रह्मनिष्ठं ब्रह्मोपासकम्‌ । गुरुभक्ति- 
हार्दम्‌। भज इत्येष वै धातुः सेवायां परिकीर्तितः तस्मा त्सेवा बुधैः प्रोक्ता 
भक्तिशब्देन भूयसीति ।। शरीरवाङमनोभिर्गुरोः, सेवा हृदये यस्य स गुरु 
भक्तिहार्दः तं गुरुभक्तिहार्दम्‌ | गुरौ नष्टे शारीरकसेवाऽभावादत उक्तं हार्द 
मिति, वचसा गुरो र्शः कीर्तनं हृदयेन स्मरण मित्यत्यर्थः । सरहस्यगोप्ये 
रहस्येन सहातिगोपनीये । वेदान्तवेदे, वेदान्तो वेदार्थविचारग्रन्थो 
ब्रह्मसूत्रादिः । वेदः कर्मप्रलि-पादको ब्रह्मप्रतिपादक श्व ।। मन्त्रे, अनादिगुरु 
परम्परयोपलब्ध-गुरोपदिष्टस्वोपास्यदेवमन्त्रे तदर्थे, मंत्रार्थ मन्त्रार्थज्ञानं 
विना मन्त्रस्य पूर्णासिद्ध्यभावात्‌ एतेषु परिलब्धबोधं, विधिना गुरो रधीत 
मित्यर्थः । जगत्प्रियं रागद्वेषाभावा त्समदर्शित्वा त्सर्वेषां प्रियम्‌ ।। नैष्ठिक- 
धर्मनिष्ठम्‌ । नैष्ठिकब्रह्मचर्यपालने प्रवृत्तम्‌ ।।६ ।। किञ्च शिष्यस्य संसार- 
निवृत्तियोग्यं, शिष्यस्य संसारबन्धननि वारणे समर्थम्‌ः, आलस्यादि- 
रहितत्वात्‌ । सदैव सर्वकालेषु निष्कामकार्ये, फलाभि-सन्धिरहितकर्मणि 
निरतं प्रवृत्तं, कर्माभावे ऽन्तकरणशुद्धयभावाद्‌ ब्रह्मजिज्ञासाया विलोपः । 
तं गुरु, एता दृशगुणकं गुरुशरणम्‌। दैन्यहार्दः, अहं संसाराङ्गीतो 
नानाक्लेशः पीड्यमान अशरणशरण्यं त्वां वृणोमि मां शोकस्य पारं तारयतु 
त्वदन्यो मे रक्षको नास्ति, एवं गुरौ प्राथर्यमानः। शिष्यो गुरुं गच्छति, 
गुरुशरणं प्रयाति। दीक्षां लब्ध्वा गुरो रिति। शमतां संसारक्लेशशान्तिं 
प्रयाति गच्छति ।।१० ।। 
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गुरु लक्षणों का विवचेन करते हैं-ब्रह्मनिष्ठ, ब्रह्मोपासक, गुरुभक्ति- 
हार्दम में भक्ति शब्दस्थ भजू धातु का अर्थ सेवा है इसलिए विद्वानों ने सेवा 
को ही भक्ति कहा है । वाणी शरीर मन से गुरु सेवा जिसके हृदय में गुरु 
भक्ति हैं उसे गुरुभक्तिहार्द कहा है। कुछ लोग आशंका करते है कि गुरु के 
नष्ट होने पर उनकी सेवा कैसे की जाये इसका समाधान है कि वाणी से गुरु 
के यश का कीर्तन हृदय से गुरु का स्मरण करें। वेदान्त अर्थात्‌ ब्रह्मसूत्रादि 
वेद का अर्थ कर्म प्रतिपादक व ब्रह्म प्रतिपादक ग्रन्थ तथां मन्त्र से अभिप्राय 
अनादि गुरु परम्परा से उपलब्ध गुरु द्वारा उपदिष्ट स्वोपास्य देवता का मन्त्र 
तदर्थ से तात्पर्य मन्त्रार्थ ज्ञान के बिना मन्त्र की पूर्ण सिद्धि नहीं होती अतः 
वेद वेदान्त मन्त्रार्थ को गुरु से विधिवत्‌ अध्ययन करने वाला राग द्वेष 
रहित समदर्शी जगत्‌ प्रिय नैष्ठिक ब्रह्मचर्य पालन मे रत शिष्य को संसार 
बन्धन से पार करने में समर्थ फलकामना से रहित कर्मों में रत ऐसे गुरु की 
शरण में संसार के अनेक दुःखों से पीडित अशरण शरण्य शिष्य संसार 
क्लेश शान्ति के लिए जाता है और प्रार्थना करता है कि गुरुदेव आप वे 
सहारा (अशरण को) शरण देने वाले हो तुम्हारे अतिरिक्त अन्य कोई मेरा 
रक्षक नहीं है। शोक से मुझे पार कर दो मैं तुम्हारा गुरु रूप मे वरण करता 
हूँ। तब प्राणी दयालु गुरुदेव से दीक्षा प्राप्त कर सांसारिक क्लेशों से मुक्ति 
पाता है। 
मातृत्वपेतृत्वसखित्ववन्धुता सौहार्दता पालता श्च 
लोके । श्रीकृष्णदेवे गुरुणा समर्प्य संसारबन्धं विजहाति 
शिष्यः ।।११ || 
बही हुतं वस्तु हि वह्विरूपं होतुर्ममेदं न भवे त्कदापि । 
सर्वेश्वर ब्रह्मणि दिव्यतेजसे हुत्वा च सर्वान्ममतां 
जहाति ।।१२।। 
इस जगत्‌ में मातृत्व पितृत्व सखित्व सौहार्द पालकतादि सम्बन्धो 
को गुरु के माध्यम से श्रीकृष्ण को समर्पित करके सांसारिक बन्धन को 
शिष्य त्याग देता है। 
जिस प्रकार अग्नि में हवन की हई सामग्री वह्नि रूप हो जाती है 
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हवनकर्ता की भावना होती है कि यह मेरा नहीं है। उसी प्रकार दिव्य तेज 
वाले सर्वेश्वर में समस्त सम्बन्धों को समर्पित करने पर ये सासारिक सम्बन्ध 
दुःख के हेतु नहीं होते। 

ब्रह्मणि श्रीकृष्णे शिष्यस्य सर्वस्वसमर्पणं निर्दिशति मातृत्वेत्या- 
दिना लोके, संसारे, मातृत्वपैतृत्वसखित्व बन्धुतासौहा-र्दतापालकताः, 
सम्बन्धान्‌ हविष्त्वेन कल्पितान्‌ गुरुणा श्रुवास्थानीयकरणरूपेण गुरुणा, 
सर्वस्व समर्पणेन हरिसंनिधौ गमयति प्रापयति शिष्यमिति गुरुः 1 
श्रीकृष्णदेवे, इति द्युतिपदार्थे श्रीकृष्णे समर्प्य हुत्वा, शिष्यः संसारबन्धं 
विजहाति लोके संसारनिरूपितः मातृत्वादिकसम्बन्धः तेन रूपेण 
संसारबन्धं न भवति तत्सम्बन्धत्यागेन संसारस्या पित्यागः । अत एव 
संसार बन्धं विजहा त्युक्तम्‌ ।। अयं भावः लोके मातरि मातृत्व संबन्धः 
कर्मकृतः स्वार्थप्रयोज्य अनित्यो दुःखहेतुश्च । मातृशरीरवियोगे मातृत्व- 
संबन्धाभावो जन्मातरेऽन्यमातृसंबन्धसम्भवः | एवं पितरि पितृत्व- 
सम्बन्धः ।। पाति रक्षतीतिपिता स च स्वार्थपरः अयं पुत्रो मामपि रक्षिष्यती 
तिपितु राशा जायते | सखा सहचरी, बन्धु जन्मतःसंबन्धत श्च द्वयोः 
सम्बन्धिनोः स्वार्थेहानौ विरोधो जायते । सुहृदोभावः सौहार्दो मित्रम्‌ सोऽपि 
कमपिविषयमबलम्व्य भवति विषयविरोधे मित्रयो विरोधः पालको 
राजादिः ।।११ || दृष्टान्तं दर्शयति वह्वाविति वह्णौ हुतं वस्तु हुतं प्रक्षिप्त 
वस्तु हविः वह्निरूपं, वहिस्वरूपं भवति ।। होतुः, यजमानस्य ममेदं, 
वह्नौ हुतं हवि मार्मकमस्ति तस्याहं स्वामीतिवुद्धिः । न भवे त्कदापि 
जीवनपर्यन्तमि त्यर्थः । हवनं तु स्वत्वाभिमानत्याग पूर्वकं भवति | तथैव 
दिव्यतेजसे । शिपिविष्टायविष्णवे स्वाहा ।। शु० यजुषि ।।२२।।२०॥। 
इति दिव्यतेजसि सर्वेश्वरे ब्रह्मणि श्रीकृष्णे । सर्वान्‌ मातृत्वपितृत्वादि- 
सम्बन्धान्‌, हुत्वा प्रक्षिप्य ममतां, लोके ह्ययं मे माता ऽयं मे सखा ऽयं मे 
बन्धु रित्यादिबुद्धिं जहाति त्यजति।। इमे सम्बन्धा दुःखहेतवो न 
भवन्ति ।।१२ ।। र 

श्रीकृष्ण में शिष्य के सर्वस्व समर्पण का प्रतिपादन करते हैं। 
संसार में मातृत्व-पितृत्व-सखित्व सौहार्दता पालकतादि सम्बन्धो को 
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हवि रूप में कल्पित कर गुरु रूपी श्रुवा से समर्पित कराकर भगवान्‌ की 
सन्निधि में शिष्य को गुरु भेजता है। भाव यह है कि संसार में मातृत्व 
सम्बन्ध कर्मकृत स्वार्थ प्रयोज्य अनित्य एवं दुःख का कारण है। क्योंकि 
माता का वियोग होने पर जन्मान्तर में अन्य माता से सम्बन्ध सम्भव है। 
इसी तरह पितृत्व सम्बन्ध जो रक्षा करता है वह पिता होता है यह भी 
स्वार्थिक है। यह पुत्र मेरी भी रक्षा करेगा, ऐसी पिता की आशा होती है। 
सखा सहचरी बन्धु दोनों सम्बन्ध स्वार्थ सिद्ध न होने पर विरोधी हो जाते 
हैं। मित्र भी किसी विषय विशेष को लेकर विरोधी हो जाते हैं इसी तरह 
राजादि की स्थिति है। समर्पण में-दृष्टान्त दर्शाते हैं। जैसे -वहि में प्रक्षिप्त 
हवि वहि रूप हो जाती है। और यजमान की भावना होती है कि वह्नि हुत 
द्रव्य मेरा नहीं है उसमें स्वामित्व बुद्धि जीवन पर्यन्त नहीं होती, हवन तो 
स्वत्व के अभिमान का त्याग है, उसी तरह दिव्य तेजस्वी सर्वेश्वर भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण में समस्त मातृत्व पितृत्वादि सम्बन्धों की आहुति देकर यह मेरी 
माँ है, ये मेरा मित्र है, यह मेरा भाई है इत्यादि ममता बुद्धि का त्याग कर 
देता है। तत्‌ पश्चात्‌ सम्बन्ध दुःख के कारण नहीं होते है। बिना समर्पण के 
संसारी सम्बन्ध दुःखद होते हैं। समर्पण के बाद सुखद हो जाते हैं। 

तस्मिन्परे ब्रह्मणि ते च शुद्धाः तैरोहिता वैमुखतः 
परेयात्‌। प्रभातसूर्योदयवत्तु गाढा न्नैरस्य सर्वानुदया 
भवन्ति ।।१३।। 

ब्रह्मणि सांसारिक -मातृत्वादिकसम्बन्धंहोमानन्तरं ये 
दिव्यसम्बन्धा उदया भवन्ति तान्निर्दिशति, तस्मिन्निति । तस्मिन्‌ 
दिव्यतेजसि ब्रह्मणि सर्वेश्वरे श्रीकृष्णे । परेशात्‌ सर्वेश्वरात्‌, वैमुखतः, 
तैरोहिताः तिरोभूताः शुद्धाः, दिव्याः अविद्यातत्कार्यगन्धरहिताः, 
सूर्योदयतुल्यसांसारिकममत्वविलोपकाः ते, मातृत्वपितृत्व- 
सखित्वबन्धुता सौहार्दता पालकता स्वामित्वरक्षकत्वांशित्वादयः 
सम्बन्धाः । सर्वान्‌ गाढान्‌, अन्धकारस्थानीय सांसारिकसर्वसम्ब-न्धान्‌ 
तज्ज्ञानानि च नैरस्य तिस्कृत्य विनाथ्ये त्यर्थः | उदया भवन्ति, आवि 
भवन्ति । दृष्टान्त माह प्रभातसूर्योदयवत्‌, यथा प्रातः काले सूर्यो ऽन्धकारं 
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निरस्योदेति तथा ब्रह्मणि दिव्यसम्वन्धा मातृत्वादयः प्रथमतः 
अविद्यानिर्मितान्‌ सांसारिकमातृत्वादिसम्बन्धा न्निरस्यो दयन्ति ।।१३ ।। 

ब्रह्म में सांसारिक मातृत्वादिक सम्बन्धों को होम करने के बाद 
जो दिव्य सम्बन्ध हैं वे उदय होते हैं। 

तस्मिन्‌ का अर्थ दिव्य तेज वाले सर्वेश्वर श्रीकृष्ण में अविद्या तत्‌ 
कार्य जनित सांसारिक ममत्वादि सम्बन्ध विलुप्त हो जाते हैं। सर्वेश्वर प्रभु 
के कारण सखित्व बन्धुत्व सौहार्दता, पालकता स्वमित्व आदि के रक्षक 
जो गाढ सम्बन्ध है उन सम्बन्धों का विनाश हो जाता है उदाहरण देते हैं- 
प्रभात के सूर्योदय की तरह जैसे प्रातःकाल में सूर्य अन्धकार को समाप्त 
कर उदय होता है उसी तरह ब्रह्म में दिव्य सम्बन्ध मातृत्वादि प्रथमतः 
अविद्या निर्मित सांसारिक मातृत्वादि सम्बन्धों को विनाश कर दिव्य शुद्ध 
सम्बन्ध उदित होते हैं। 

सर्वात्मना येन समर्पिताः तु श्रीदेवदेव निखिलाः 
स्वकीयाः । सः किंकरो नैव परस्य कस्य कृष्णे पराभक्तितरां 
प्रयाति ।।१४ ।। 

यज्ञा श्च सर्वे व्रतदानकर्म चाष्टां गयोग शच रणो 
मुरारेः | सर्वे समाप्ता स्त्वथतीर्थदेशे प्रारव्धभुञ्जन्‌ 
गमयेस्वकालम्‌ ।।१५ ।। 

ब्रह्मणि सर्वस्वसमर्पणे सर्वकृत्यानां समाप्तिं दर्शयति, सर्वात्मने 
ति ।| येन, पुरुषेण, सर्वात्मना सर्वभावेन, निखिलाः सर्वे स्वकीयाः स्वस्य 
सांसारिकसम्बन्धाः श्रीदेवदेवे सर्वेश्वरे तेजसि समर्पिताः हुताः । सः 
परस्य कस्य, अन्यस्य देवर्षिपितृप्रभृतेः नैव, किंकरः, नसेवकः ऋणदाता 
इत्यर्थः ।। देवर्षिभूताप्तनृणां न किंकरो नायमणि च राजन्‌ सर्वात्मनायशरणं 
शरण्यंगतो मुकुन्दं परिहृत्य-कर्तम्‌। भा? ११। अ०५।१४। किञ्च 
कृष्णे ब्रह्मणि, पराभक्तितरां, निष्ठाज्ञानस्य या परा, इति गी० । या पराभक्ति 
ज्ञनस्य निष्ठा ज्ञानोत्तरभाविनी त्यर्थः । निदिध्यासितव्य | वृ० ४ ।५ 1६ | 


इति निदिध्यासनपर्याय परां भक्ति ध्रुवास्मृतिं प्रयाति लभते ।।१६ ।। 
किंच, सर्वे यज्ञाः, गीतायां निर्दिष्टा द्वादशयज्ञाः व्रतदानकर्म, 
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व्रतं चान्द्रायणादिकं कर्माणि नित्य नैमित्तकानि, अष्टाङ्गयोगः, आत्मीय- 
वस्तुषु विरागपूर्वकहरिविषयकनिरतिशयानुरागो यमः । चेतनाचेतनवर्गयो 
स्तदीयानुसन्धानपूर्वकब्रह्मणि निष्ठा55सासनम्‌ । जगतिनित्यत्वानु- 
सन्धानपूर्वकभगवति प्राणवृत्तीनां न्यासः प्राणायामः । अनन्तगुण- 
शक्त्यादिभिर्बुहत्तमे व्रह्मणि चित्तवृत्तीनां न्यासेना न्तमुर्खीकरणं प्रत्याहारः । 
विश्वब्रह्मात्मकत्वानुसन्धानं ध्यानम्‌ | सर्व ब्रह्मात्मकनिश्चयो धारणा | 
अन्यविस्मरणपूर्वकब्रह्मणि गंगाप्रवाहेव न्निरन्तरं चित्तवृत्तीनां पतनं समाधिः | 
इत्यष्टाङ्गयोगः । मुरारेः सर्वे श्वरस्य चरणे सर्वे समाप्ताः अन्तर्भूता इत्यर्थः | 
अथ तीर्थदेशे, स्वकालं स्वजीवनकालं गमयेत्क्षेपणं कुर्यात्‌ । तीर्थेभ्यः 
खल्वे वं वर्तये त्यावदायुषं बह्मलोकमभिसम्पद्यते न च पुनरा वर्तते।। छा० 
८ ।१५ ।१ || इति मुमुक्षो निवासे नियमः ।।१४ || 
ब्रह्म मे सर्वस्व समर्पित करने हेतु समस्त कार्यो की समाप्ति दर्शाते 
हैं। जिस पुरुष ने सर्वभाव से अपने सकल सम्बन्धों की अर्थात्‌ सांसारिक 
सम्बन्धों की सर्वेश्वर के दिव्य तेज में आहुति दे दी फिर वह न तो किसी 
का सेवक रहता है और न ही किसी पितृ आदि का ऋणी होता है। क्योंकि 
बह श्रीकृष्ण की पराभक्ति को प्राप्त कर लेता है। और भी सभी तरह के 
द्वादश कर्म (बारह) यज्ञगीता में निर्दिष्ट किये है। व्रत दान कर्म, ब्रत 
अर्थात्‌ चान्द्रायणादि कर्म नित्य नैमित्तक आदि अष्टांग योगों का निरूपण | 
आत्मीय वस्तुओं में वैराग्य पूर्वक भगवान्‌ विषयक विशेषानुराग 
को यम कहा है चेतना चेतन का अनुसन्धान पूर्वक ब्रह्म में निष्ठा आसन है 
संसार में नित्यत्व का अनुसन्धान पूर्वक प्राण वृत्तियों को भगवान्‌ में 
लगाना प्राणायाम है। 
अनन्तगुण शक्त्यादियुत बृहत्‌ ब्रह्म में चित्त वृत्तियों को न्यास कर 
अन्तर्मुखीकरण प्रत्याहार है। विश्व को ब्रह्ममय अनुसन्धान करना ध्यान 
है। ब्रह्मात्मक निश्चय धारणा है। अन्य सांसारिकता का विस्मरण कर 
निरन्तर चित्त वृत्तियों को गंगा प्रवाह की तरह लगाना समाधि है, ये अष्टांग 
योग सर्वेश्वर प्रभु के चरणों में अन्तर्भूत हो जाते हैं। और तीर्थ देश में 
अपने समय को व्यतीत करे, जब तक जीवन शेष है तब तक तीर्थो में 
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जीवन यापन करने वाला तथा अन्त में ब्रह्मलोक को प्राप्त करता है और 
इस संसार में नहीं लौटता। 

हार्दानुकूलस्य गतिः सुषुम्णा भित्त्वा कपालं तु तया 
निसृत्य । रश्मि रवे र्गच्छति सः क्रमेण तीर्त्वा च लोका 
न्विरजां प्रयाति ।।६ ।। 

मुमुक्षु जीव की ब्रह्मलोक जाने की प्रक्रिया दशाति हैं मुमुक्षु जीव 
इस स्थूल चर्म शरीर की त्याग वेला में सुषुम्णा नाड़ी के मार्ग से मूर्धा का 
भेदन कर शरीर से बाहर निकल कर सूर्य की किरणों में लीन होता है तत्‌ 
पश्चात्‌ वायुलोकादि को क्रम पूर्वक पार करके विरजा नदी के तट पर 
जाता है। 

स्थूलचर्मशरीरत्यागं ब्रह्मलोके गमन मर्चिरादिमार्ग च मुमुक्षो 
दर्शयति हार्दे त्यादिना । हार्दानुकूलस्य हृदिभवहार्दः श्रीकृष्णः स अनुकूलः 
प्रसन्नो यस्मै स हार्दानुकूलः तस्य मुमुक्षोः, गतिः, हृदया द्रमनमार्गः 
सुषुम्णा, सुषुम्णा नाडी भवती त्यर्थः । कपालं मूर्ध्नी भित्त्वा, तया सुषुम्णया 
मार्गेण निसृत्य शरीराद्वहिरागत्य रवेरश्मिं किरणं गच्छति, आरोहति । 
मुमुक्षु क्रमेण क्रमशः लोकान्‌, वायुसूर्यचन्द्रवरुणविद्युदिन्द्रचतुर्मुख- 
लोकान्प्राकृतान्‌ तीर्त्वो ल्लंघ्य विरजां प्राकृतलोकस्य ब्रह्मलोकस्य च मध्या 
सीमभूतां सरिद्वरां विरजां नंदीं गच्छति प्राप्नोति । तत्र प्रमाणम्‌ । ब्रह्म 
सू० तदोको ऽग्रज्वलनं तत्प्रकाशित द्वारो विद्यासामथर्या त्त च्छेषगत्य 
नुस्मृतियोगा च हार्दानुगृहीतः शताधिकया ।। अ० ४। पा० १। सू० 
१६ || वेदाचार्यो भगवान्वादरायणो मुमुक्षो रर्चिरादिमार्ग दर्शयति तदि 
त्यादिना, हार्दानुगृहीतः, हृदिभवर्हादः सर्वेधरः तस्यानुग्रहः कृपा यस्मै 
स हार्दानुगृहीतो मुमुक्षुः । सर्व स्य चा हं हृदि सन्निविष्टः इति हार्दे मानम्‌ । 
इयं नाडी ययो त्क्रम्य यास्यामी तिबोधितः । ददामि बुद्धियोगं तं येन मा 
मुपयान्ति ते | इति श्रीमुखवचनात्‌ । हार्दस्या नुग्रहं दर्शयति तत्‌, मुमुक्षो 
रुपासकस्य ओकः, हृदय स्थान अग्रज्वलनं प्रथमतः प्रकाशितं, भवती 
तिशेषः । तत्प्रकाशितद्वारः, तेन हार्देन प्रकाशितं द्वारं सुषुम्णानाडी मूलं 
यस्मा उपासकाय सः तत्प्रकाशितद्वार उपासकः । शताधिकया, हृदयाद्‌ 
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मूद्धनं गतया सूर्यरस्मिभिरेकीभूतया शतनाडीभ्योऽतिरिक्तयातिश्रेष्ठ या 
सुषुम्णया नाड्या शरीरा द्वहि रनिष्क्रामति। अनुग्रहे बीज माह विद्या 
सामर्थ्यात्‌, ब्रह्मविद्यापरिपाकेनोपास्यवशीकरणात्‌, पुनः तच्छेषगत्यनु- 
स्मृतियोगाच, मम कदा वेदान्त श्रवणमननाभ्यां ब्रह्मप्राप्ति भविष्यती ति 
स्मरणयोगात्‌ | सू० रश्म्यनुसारी ।। अ० ४ | पा० २ | सू० १७।। अथ 
यत्रै तदस्माच्छ रीरादुत्क्रामत्यथे तै रेव रश्मिभि रूर्ध्व माक्रमते सः ।। 
छा० ८ ।६।५।। अथ, जानासि मां जानासिमाम्‌ || छा० ८ ।६ ।४ || 
इति बन्धूनां कथनानन्तरं, यत्र यस्मिन्‌, क्षणे एतस्मा च्छरीरात्‌, भोग- 
साधनस्थूल चर्मशरीरात्‌, उत्क्रामति वहि निःसरति | अथ उत्क्रमणानन्तरं 
एतै रेव रश्मिभिः, प्रत्यक्षभूतैः सूर्यकिरणैः सह ऊर्ध्व माक्रमते ब्रह्म लोकं 
याती त्यर्थः | आदित्यस्य रश्मय उभौ लोकौ गच्छन्ति | छा० ८।६।२। 
इति सूर्यरश्मे गमनं प्रसिद्धम्‌ । ब्रह्म सू० अर्चिरादिना तत्प्रर्थितेः । अ० 
४ । पा० ३ । सू० १ 1 अर्चिरादिना ब्रह्मोपासका मुमुक्षवो गन्तु मर्हन्ति 
कुतः तत्प्रथितेः । तेषां मुमुक्षुणां अर्चिरादिमार्गस्य प्रसिद्धे हेतोः, इति 
सूत्रार्थः ।। तद्य इत्थं विदुर्ये चे मे ऽरण्ये श्रद्धातप इत्युपासते ते ऽर्चिषम 
भिसम्भवन्ति ।। अर्चिषो ऽह रह्न आपूर्यमाणपक्षमापूर्यमाणपक्षाद्यान्षङ- 
दड्ङति मासान्ता न्मासेभ्यः संवत्सरंसंवत्सरादादित्यमादित्यञचन्द्रमसं 
चन्द्रमसो विद्युतं तत्पुरुषो ऽ मानवः स एतान्व्रह्म गमयति एष देव यानः 
पन्था इति || छा० ५।१०।२।। ये, येहि पुरुषा इत्थं पूर्वोक्तप्रकारेण 
तत्‌, संसरतो जीवस्य प्रकृतिवियुक्तस्य स्वरूपं विदुः | ये चोपासकाः 
इमे, सोम-वृठ्यन्नरेतः शरीरकं देहादिविलक्षणप्रकृतिवियुक्त जीवस्वरूपं 
विदुः । ये च अरण्ये, एकान्ते, स्थित्वा श्रद्धयास्तिक्यबुद्ध्या तप 
इत्युपासते । तपशब्दार्थो ब्रह्म | ब्रह्मोपासते । ते, प्रकृतिवियुक्तजीव- 
स्वरूपज्ञातार ब्रह्मोपासका श्र। अर्चिषमभिसम्भवन्ति अर्चिरादिमार्गेण 
ब्रह्मलोकं गच्छन्ति। अर्चिरादिमार्गं श्रुति दर्शति अर्चिष इत्यादिना । 
अर्चिषः, अर्चिषशब्दोऽर्चिराद्यभिमानिदेवतापरः । अर्चिषः अहः सूर्यरश्मिः । 
अहः, दिनं आपूर्यमाणपक्षं पञ्चदशदिनसंख्याकं पक्षं भवति तत्र शुक्लपक्ष, 
आपूर्यमाणपक्षात्‌ ता न्मासान्‌, मासेभ्यः, या न्षड़ दङ्‌, षड्मास- 
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सूर्योतरायणं, मासेभ्यः, अत्र मासशब्दः षट्सूर्योत्तरायणपरः | 
सूर्योत्तरायणेभ्यः सम्वत्सर वर्ष सम्वत्सरात्‌, आदित्यं, आदित्य शब्देन 
वायुलोकस्यापि वोधः । वायुलोकं वायोरा दित्यं, आदित्यात्‌, चन्द्रमसं 
चन्द्रमसो विद्युतं, अमानव असंसारी तत्पुरुषः, दिव्यपुरुष स आगत्य, 
एतात्‌ स्वरूपोपासकान्‌ ब्रह्मोपासकां श्र ब्रह्म गमयति ब्रह्मलोकं प्रापयति । 
एष देवयानः पन्था इति, अर्चिरादिनामान्तर्देवयानमार्गः ।। अर्चिषोऽह 
रह्न आपूर्यमाणपक्षाया न्षण्डमासा नुदङ्डादित्यंएति मासेभ्यो देवलोकं 
देवलोकादादित्य मादित्या द्वैद्यतं ता न्वैद्युता त्पुरुषो मानस एत्य 
ब्रह्मलोकान्‌ गमयति | वृ०६ ।२ ।१५ ।। देवलोकमिति वायुलोकम्‌ | पुरुषो 
मानस इति सर्वेश्वरेण सत्यसङ्कल्पेन निर्मितो दिव्य इत्यर्थः । छान्दोग्ये । 
प्र ५1१० ।१२ ।। अत्र तु आदित्यचन्द्रवैद्युतलोका दृश्यन्ते । वृ 
छ।२।१५। अत्र लु देवलोकादित्यलोकविद्युल्लोका निर्दिष्टाः । स एतं 
देवयानं पन्थान मापद्याप्रिलोक मागच्छति स वायुलोकं स वरुणलोकं स 
आदित्यलोकं स इन्द्रलोकं स प्रजापतिलोकं स ब्रह्मलोकं तस्य ह वा 
एतस्य ब्रह्मलोकस्यारोहृदोमुहूर्ता येष्टिहाविरजानदीत्न्यो वृक्षसालज्यम्‌ । 
कौ १।३।। एतस्य निर्दिष्टस्य ब्रह्मलोकस्य च तुर्मुखलोकस्य, आरोहूदः 
पारहूदः मुहूर्ता कौटिला ये छिहा परिवृता, विरजानदील्यो वृक्षः । 
विरजानदीतीरे वृक्षः, सालज्यं सलज्यः तत्र तिष्ठति ।। अत्र लु वायुलोक- 
वरुणलोकादित्य लोके न्द्रलोकप्रजापतिलोकचतुर्मुखलोका निर्दिष्टाः छा० । 
वृ०। कौ०। वाक्याना मेकतोपसंहारो भवति। तथा हि ब्रह्मोपासक, 
श्चर्मशरीरवियोगकाले सर्वे श्चरानुग्रहेण हृदि प्रकाशं लब्धवान्‌, तेन तस्य 
सुषुम्णा नाडीज्ञानं भवति त न्नाडीमार्गेण ब्रह्मरन्ध्रं याति तं भिच्चा सूर्यरश्मि 
मारो हति ततो दिने प्रविशति ततो हि शुल्कपक्षे ततो मासेततः सवत्सरे 
ततो देवलोकाख्यवायुलोके ततः सूर्यलोके तत श्चन्द्रलोके ततो विद्युल्लोके 
ततोवरुणलोके तत इन्द्रलोके तत श्चतुर्मुखलोके प्रविशति चतुर्मुखलोकः 
तमो रजस्सत्त्वभिः त्रिभिरावर्णै रावृतः ताना वरणा न्मित््वा विरजानदीतटं 
गच्छति ।। सर्वेश्वरप्रिय मुमुक्षुं ते लोकवासिनः स्वस्वलोका दूर्ध्व गमयन्ति । 
अयमेवार्चिरादिमार्गो देवपन्थाः । सूर्यद्वारेण ते विरजाः प्रयान्ति । मु० 
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१ |२ 1११ | सूर्यद्वारेण मार्गेण, ते ब्रह्मोपासकाः 11१७ ।। 

कारिकास्थ हार्दानुकूल शब्द की व्याख्या हृदिभवः हार्द: श्रीकृष्ण 
सः अनुकूलः प्रसन्नः यस्मै स हार्दानुकूलः मुमुक्षु: तस्य गतिः अर्थात्‌ 
मुमुक्षु जीव हृदयस्थ सुषुम्णा के मार्ग से कपाल का भेदन कर सूर्य की 
किरणों में विलीन हो जाता है और वह क्रम से वायु सूर्यचन्द्र वरुण विद्युत्‌ 
इन्द्र ब्रह्मलोकादिकों लाँघेक्र ब्रह्मलोक के मध्य में प्रवाहित विरजा नदी 
के तट पर पहुँचता है। इसमें प्रमाण है। 

भगवान्‌ वादरायण मुमुक्षु जीव के अर्चिरादि मार्ग को दिखाते हैं 
भगवान्‌ सर्वेश्वर की कृपा से हार्दानुग॒हीत मुमुक्षु हार्द में प्रमाण है मैं सवके 
हृदय में सन्निविष्ट हूँ। ऐसा गीताजी में लिखा है | उपासक के हृदय स्थान 
में स्थित सुषुम्णा नाडी हृदय से कपाल में जाती है, सैकड़ों नाडियों से भी 
श्रेष्ठ सुषुम्णा नाडी के द्वारा शरीर से जीव बाहर निकलता है। और सूर्य 
रश्मियो में सम्मिलित हो जाता है अनुग्रह में कारण ब्रह्म विधा के परिपाक 
से उपास्य के वशीभूत जीव जब विचार करता है कि मुझे कब वेदान्त के 
श्रवण मनन से ब्रह्म की प्राप्ति होगी इस स्मरण के योग से सर्वेश्वर का 
अनुग्रह होता है। छान्दोग्य उपनिषद्‌ में लिखा है। अथ यत्रैतदस्माच्छरीरादु 
क्रामत्यथे तैरेव रश्मिभिरू्ध्वमाक्रमते सः मुझे जानते हो क्या ऐसा बन्धुओं 
के कहने के बाद भोग्य साधन भूत स्थूल चर्म निर्मित शरीर से बाहर 
निकल जाता है और सूर्य की किरणों के साथ ब्रह्मलोक में जाता है 
लिखा भी है छान्दोग्य उपनिषद्‌ में आदित्य की रश्मियों से वह ब्रह्मलोक 
को जाते हैं। अतः सूर्य रश्मियों से जाना प्रसिद्ध है। इस तरह पूर्वोक्त प्रकार 
से संसरित जीव के प्रकृति वियुक्त स्वरूप को जानते हैं। वे अरण्य में 
एकान्त में स्थित होकर श्रद्धापूर्वक आस्तिक बुद्धि से ब्रह्म की उपासना 
करते हैं। प्रकृति वियुक्त जीव के स्वरूप को जानने वाले अर्चिरादि मार्ग से 
ब्रह्मलोक को जाते है । अर्चिष्‌ सूर्य रश्मियों को कहते हैं। अर्चिरादि मार्ग 
को देवयान मार्ग भी कहते है । आदित्य चन्द्र विद्युत्‌ वायुलोकों का वर्णन 
उपनिषद्‌ ग्रन्थों में बहुशः श्रुतियों के माध्यम से किया है। इस देवयान पन्थ 
से अम्मिलोक में जाता है अग्नि लोक से वायुलोक में वायुलोक से वरुण 
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लोक तत्‌ पश्चात्‌ आदित्य लोक उसके बाद इन्द्र प्रजापति आदि लोक में 
जाता है और उसके बाद ब्रह्मलोक में विरजा नदी के वृक्ष के नीचे सालज्ज 
स्थित हो जाता है। जाने की प्रक्रिया निम्न प्रकार है। ब्रह्मोपासक जीव 
स्थूल शरीर के वियोग के समय भगवान्‌ सर्वेश्वर के अनुग्रह से हृदय में 
प्रकाश प्राप्त करता है और उस प्रकाश से उसे सुषम्णा नाडी का ज्ञान हो 
जाता है। उस नाडी मार्ग से ब्रह्मरन्ध्र में पहुँचता है और ब्रह्मरन्ध्र का भेदन 
कर सूर्य रश्मियों में समाविष्ट हो जाता है। और उन रश्मियों से दिन में 
प्रवेश करता है तदनन्तर शुक्ल पक्ष में शुक्ल पक्ष से मास मैं तत्‌ पश्चात्‌ 
सम्वत्सर में और सम्वत्सर से देवलोकाख्य वायुलोक में वायुलोक से 
सूर्यलोक में और सूर्यलोक से चन्द्रलोक और चन्द्रलोक से विद्युल्लोक 
उससे वरुण लोक और उससे इन्द्रलोक और उससे ब्रह्मलोक में पहुँचता है 
ये सभी लोक सत्व रज तम गुणों से आवृत्त हैं इन आवरणों का भेदन कर 
विरजा नदी के तट पर पहुँचता है। सर्वेश्वर प्रिय मुमुक्षु जीव को उन-उन 
लोकों में रहने वाले ऊर्ध्व लोको में भेजते हैं। यही अर्चिरादि मार्ग है। 
जिसे देवपन्थ भी कहते हैं। मुण्डक उपनिषद्‌ में लिखा है सूर्य मार्ग से 
ब्रह्मोपासक जीव विरजा तट पर पहुँचता है। 

सूक्ष्म शरीरं विरजाऽन्वयात्सो व्यामुश्वति ह्यश्व इव 
स्वलोम । शत्रौ समित्रे द्वय कर्म हित्वा दायं स्वकीयाय समर्प्य 
सर्वम्‌ ।।१८ ।। 

मुमुक्षु जीव विरजा का स्पर्श कर सूक्ष्म शरीर का ऐसे त्याग कर 
देता है। जैसे शरीर त्याग काल में अश्व अपने रोम (अर्थात्‌ शरीर के 
वालों) को त्याग देता है। तथा अपने शुभ कर्मो को मित्रों को देकर अशुभ 
कर्मो को शत्रुओं को समर्पित कर दायभाग (सम्पत्ति) को अपने पुत्र 
शिष्यो को समर्पित कर जीव बद्ध की संज्ञा को छोड़कर मुक्त जीव संज्ञा 
को प्राप्त करता है। 

विरजास्पर्शा त्सूक्ष्मशरीरत्यागं शुभाशुभकर्मणी मत्रे शत्रौ दायभागं 
पुत्रशिष्येभ्यः समर्पणं च निर्दिशति सूक्ष्म मित्यादिना स्वलोम अश्व इव, 
यथा शरीरत्याग काले $श्वस्य लोमानि निर्गलितानि, तथा सः, मुमुक्षुः । 
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विरजाऽन्वयात्‌, विरजार्स्पशात्‌ | सूक्ष्मं शरीरं च परित्यज्य यच्छरीर 
मालम्व्य विरजातटं गतः प्राकृतं स्वर्गनरक गमहेतुभूतं त च्छरीरं, व्यामुञ्चति 
त्यजति । अश्व इव रोमाणि विधूय पापं चन्द्र इव राहोर्मुखात्प्रमुच्य धूत्वा 
शरीर मकृतं कृतात्मा ब्रह्मलोक मभिसम्भवामि || छा० ८।१३।१ || 
रोमाणि अश्च इव राहो मुखाद्‌ चन्द्र इव प्रमुच्य | पापं, शुभाशुभकर्म 
विधूय त्यक्त्वा शरीरं सूक्ष्म शरीरं धूत्वा परित्यज्य अकृतं दिव्यशरीरं | 
धृत्वा कृतात्मा कृतकृत्यो ऽहं ब्रह्मलोक मभिसम्भवामि गमिष्यामि इति 
मुमुक्षोः संकल्पे दशायां च मानम्‌ । द्वयकर्म शुभा शुभकर्म समित्रे शत्रौ 
हित्वा शुभकर्म मित्रे ऽशुभकर्म द्वेष्टरि समर्प्यं सर्वदाय भागं सम्पत्यासन- 
वासनादिकं स्वकीयाय पुत्राय शिष्याय च समर्प्यं । अस्याग्रिमश्लोकेन 
सम्बन्धः । त त्सुकृतदुष्कृते धुनुतं तस्य प्रिया ज्ञातयः सुकृत मुपयन्त्य 
प्रिया दुष्कृतम्‌ । कौ० १।४।। त दिति तत्र विरजातटे सुकृतदुष्कृते 
शुभाशुभे कर्मणी धुनुते त्यजति । त्यागस्य स्थानं दर्शयति तस्य मुमुक्षोः, 
प्रिया ज्ञातयो, यशः प्रशंसिनः कुट्रम्विनो मित्राणि वा सुकृतं मुपयन्ति, 
शुभकर्म गृह्णन्ति अप्रियाः, द्वैषिणः । दुष्कृतं दुष्कर्म उपयन्ति । दायभागं 
पुत्रशिष्येभ्यः समर्पयती ति लोके प्रसिद्धम्‌ ।। 

संकल्पमात्रेण लु दिव्यरूपं धृत्वा च तीर्त्वा विरजां पवित्राम्‌ । 
बद्धस्य संज्ञां परिहृत्य जन्तु मुक्तस्य वाच्यं भजते ततो वै ।।१६ || 

संकल्पमात्रेण स्वाप्रतिहतसंकल्पे नैव नतु करणकलापेन | 
दिव्यरूपं धृत्वा, दिव्यरूपं अप्राकृतविग्रहं, पवित्राम्‌, अविद्यात- 
त्कार्यरहितां दिव्यां विरजां नदीं, तीर्त्वा समुल्लंघ्य | विरजां नदीं तां 
मनसे वा त्येति। कौ १।४।। मनसा स्वसंकल्पे नैव अत्येति तरति । 
जन्लुः जीवः बद्धस्य संज्ञां परिहृत्य, मुक्तस्य वाच्यं भजते, इति 
व्यवह्वियते । तत अनन्तरम्‌ | इति बद्ध मुमुक्षु जीवस्वरूप निरूपणम्‌ । 

विरजा के स्पर्श से सूक्ष्म शरीर का त्यागकर तथा शुभाशुभ कर्मों 
का मित्र शत्रुओ को समर्पण दाय भाग को पुत्र शिष्यादिक को समर्पण का 
वर्णन किया है। जैसे- अश्व शरीर त्याग काल वेला में अपने शरीर के 
समस्त रोमों को त्याग देता है उसी प्रकार मुमुक्षु जीव सूक्ष्म शरीर को 
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त्यागकर विरजा तट पर जाता है। तो स्वर्ग नरक के गमन का हेतुभूत जो 
प्राकृत शरीर है उसे त्याग देता है। छान्दोग्य उपनिषद्‌ में भी लिखा है कि 
जैसे अश्व के रोमों के समान तथा जैसे राहु के मुख से चन्द्रमा छूट जाता 
है। उसी तरह शुभाशुभ कर्म को त्यागकर सूक्ष्म शरीर का परित्याग कर 
दिव्य शरीर धारण कर मैं कृत कृत्य हूँ। मैं ब्रह्मलोक को जाऊँगा यह श्रुति 
मुमुक्षु के संकल्प में प्रमाण है। 

शुभ कर्मो को मित्रों को देकर अशुभ कर्मों को शत्रुओं को 
समर्पित कर सम्पत्ति को अपने पुत्र और शिष्यों को समर्पित कर बद्ध जीव 
की संज्ञा को छोड़कर मुक्त जीव की संज्ञा को प्राप्त करता है। लोक में भी 
प्रसिद्धि है कि प्रिय प्रशंसा करने वाले परिवारी जन सुकृतों का फल प्राप्त 
करतेहैं द्वेष करने वाले अप्रिय जन दुष्कर्मों का फल ग्रहण करते हैं। दाय 
भाग को पुत्र शिष्यों को समर्पित करते हैं। अतः जीव अपने समस्त 
शुभाशुभ कर्मों तथा सम्पत्यादि को समर्पित कर विरजा नदी के तट पर 
संकल्प मात्र से दिव्य रूप धारण कर उक्त नदी को पार कर बद्ध की संज्ञा 
को छोड़कर मुक्त जीव की संज्ञा को प्राप्त करता है। 

दिव्य रूप का अर्थ अप्राकृत विग्रह है। उस नदी को अपने 
मानसिक संकल्प मात्र से ही पार कर लेता है। 


इति बद्ध मुमुक्षु जीव निरूपणं 
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अथ मुक्त जीवस्य निरूपणम्‌ 
पञ्चाशतं ह्यप्सरस स्तु दिव्याः तत्रैव धावन्ति च तस्य 
पार्श्वे । मालाञ्जनावासस हस्तलय्ना चूर्ण कणां पात्रतले 
दधानाः ।।१०।। 
ब्रह्मवतंतास्परि भूषयन्तिनानाविधानैरुपहारजातेः । 
तत स्तु नृत्यन्ति च प्रायका ऽन्ये गायन्तिमोदन्ति यश 
स्तदीयम्‌ ।। २० ।। 
पञ्चाशतं इति पञ्च आ शतं, अत्राङ्‌ विध्यर्थकः | पञ्च-शतं 
न्यूनाधिका इत्यर्थः | दिव्या अप्राकृता मुक्तानामागतानां सत्काराल- 
ड्कारादिकार्ये नियुक्ताः । अप्सरसः, तत्रैव विरजापरतटे । तस्य पार्श्व मुक्तस्य 
सर्वेश्चरप्रियस्य समीपे धावन्ति ब्रह्मलोका दागता इत्यर्थः | कथं भूता 
अप्सरस मालाञ्जनावाससहस्तलग्राः, माला तुलसीपुष्पादिनिर्मिता, 
आपादार्चनसामग्री अञ्जना, वासस इति वस्त्राणि । एतानि हस्तयोर्लग्नाः 
संशक्ता यासां ता मालाञजनावासस-हस्तलग्राः चूर्ण ताम्बूलादिकं, कणां 
भूषणादिकम्‌ | तपञ्चशतान्या-प्सरसः प्रतिधावन्ति शतं मालाहस्ताः शत 
माञ्जनहस्ताः शतं चूर्ण हस्ताः शतं वासो हस्ताः शतं कणाहस्ताः कौ० 
१ ।४ || तं मुक्तं प्रति ।।१६ ।। 
ब्रह्मतुल्यं मुक्तस्यालङ्कारं दर्शयति ब्रह्मेवेत्यादिना ता अप्सरसः । 
ब्रह्मेव ब्रह्मतुल्यं तं मुक्तं नानाविधानैर्भिन्नक्रमैः पृथक्‌ पृथगि त्यर्थः । 
उपहारजातैः, अलङ्कारसामग्रीभिः | परिभूषयन्ति आपादाच्छिखान्त 
मलङ्कारं कुर्वन्ति । तं ब्रह्मालङ्कारेणा लं कुर्वन्ति स ब्रह्मालंकारेणा लंकृतो 
ब्रह्म विद्वान्‌ ब्रह्मैवाभि प्रैति।। कौ० १।४। तं मुक्तं, स मुक्तः ततः, 
अलङ्कारकरणानन्तरम्‌ | नृत्यन्ति अप्सरस इत्यर्थः । अन्ये गायकाः, 
दिव्यगन्धर्व्वादयः तदीयं यशः मुक्तस्ययशः, गायन्ति मोदन्ति च, धन्यः 
त्वमसि विरजां समुल्लंघ्येत आगतोऽसि ।।२० ।। 
पञ्चाशत शब्द का अर्थ है पञ्च आ शत यहाँ आङ्‌ उपसर्ग विध्यर्थक 
है। अतः अर्थ होगा कि पाँच सौ से अधिक अप्सरा अप्राकृत मुक्त जीवों 
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के सत्कार व अलङ्कारादि कार्य के लिए नियुक्त है जैसे ही विरजा नदी के 
दूसरे तट पर सर्वेश्वर प्रिय जीव पहुँचता है तो उसकी ओर दौड़ती हैं 
क्योंकि उनकी मान्यता है कि वह ब्रह्मलोक से आया है। वे कैसी अप्सरा 
हैं तो वर्णन करते है कि हाथों में तुलसी पुष्पादि से निर्मित माला नख- 
शिख पूजन सामग्री अञ्जन वस्त्र आदि के लिए हुए मुक्त जीव की ओर 
दौड़ती हैं। कौ ०।१।४॥ आदि ग्रन्थों में लिखा भी है। पञ्चशतान्या अप्सरस: 
प्रतिधावन्ति शतं मालाहस्ताः शतं कणाहस्ताः सौ अप्सरा माला हाथ में 
लेकर और सौ अप्सरा आभूषणादि हाथ में लेकर मुक्त जीव की ओर 
दौड़ती हैं। 

ब्रह्म के समान उस मुक्त जीव को नाना प्रकार की अलंकार 
सामग्री से पैरों से शिखा तक अलकृत के पश्चात्‌ उसके समक्ष अप्सरा 
नाचती हैं। अन्य दिव्य गन्धर्व आदि मुक्त जीव के यश का गान करते हैं, 
प्रसन्न होते हैं और कहते हैं कि तुम धन्य हो कि विरजा नदी को पार करके 
आये हो। 

विष्णोश्चराः तत्र च सामगीतै र्यानंस मारुह्य पथो 
नयन्ति । वादित्रघोषेर्जयशब्दगीतै र्नीतः सतै ब्रह्मपुरी 
प्रमोदाम्‌ ।। २१ || 

ततः विष्णो श्चराः, विष्णुपार्षदाः तत्र विरजातटे, आगत्य | त॑ 
ब्रह्माहाभिधावतो ममयशसा विरजां वायं नदींप्रापन्‌ । कौ० १ ।४ । ब्रह्माहा, 
ब्रह्म न जीती ति ब्रह्माहाः पार्षदाः । ममास्माकं विरजां नदीं, यशसा 
बरह्माराधनेन, अयं मुक्त, प्रापन्‌ः आगतः । इति घोषयन्तः । तंमुक्त प्रति 
अभिधावतः, त्वरा गच्छन्ति ।। यानं रथं समारुह्य आरोप्य पथो नयन्ति 
ब्रह्मदर्शनार्थ मागन्प्रापयन्ति | सामगीतैः सामवेदकीर्तनैः सह । विनिर्मुक्ताः 
स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम्‌ । प्रश्न ५।५।। सजीवः । वादित्रघोषैः 
तूरीपटहादिशब्दैः सह जयशब्दगीतैः जयध्वनिभिः सह । तैः पार्षदैः, स 
मुक्तः प्रमोदाम्‌ प्रमोदनामाख्यां ब्रह्मपुरीं नीतः प्राप्तः ।।२१ ।। 

विष्णु के पार्षद उस विरजा नदी के तट पर आकर के घोषणा 
करते हैं कि यह ब्रह्मराधना से, मुक्त जीव की श्रेणी में आया है। इसलिए 
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उसकी ओर दौड़ते हैं। और उसे रथ पर बैठाकर ब्रह्म दर्शन के लिए ले 
जाते हैं। सामवेद की ऋचाओं से कीर्तन करते हुए तुर पटह (डोल) आदि 
वाद यन्त्रो की ध्वनि करते हुए जयघोष शब्दों के साथ प्रमोद नामाख्य 
ब्रह्मपुरी को ले जाते हैं। 
द्वाविन्द्रगो पावपराजितायाद्वारस्यपाली द्रवत 
त्वरेण | मार्गनयेतां मणिमण्डपस्यप्रधानदेशे च गतस्स 
मुक्तः ।। २९ ।। 
देव्या विभूत्या सह मोदमानं कृष्णं समाभ्यर्चयत 
स्स्वदृष्टया । सिंहासने तान्परिवर्तमाना नाचार्य्यवर्गान्नमते 
स हर्षः ।।२३।। 
ब्रह्मलोकस्य प्रधानद्वारे गीतवादित्रादिभिः सह याना रूढ मुक्तागतः 
तत्र अपराजितायाः, ब्रह्मणः पुरः, द्वारस्यपालौ द्वाररक्षकौ, इन्द्रगोपौ द्वौ, 
इन्द्र प्रजापती पार्षदौ, त्वरेण वेगेन द्रवतः, मुक्तस्य निकट आगच्छतः | 
ततः तौ मणिमण्डपस्य मार्ग नयेताम्‌ । एवं क्रमशः, सोमुक्तः प्रधानदेशे 
श्रीभूलीलादेवीभि यत्र श्रीकृष्णो विराजमानः तत्र देशे, गतः प्राप्तः । 
इन्द्रप्रजापती द्वारगोपौ तस्मादपद्रवतः स आगच्छति विभुप्रमितम्‌ । कौ० 
१।५ 1| तस्मादि ति मुक्तस्य समीप इत्यर्थः । स मुक्त, विभुप्रमितं विभुणा 
सर्वेश्वरेण प्रमितं स्वसत्यसंकल्पेन निर्मितं मणिमण्डपमिति शेषः । 
आगच्छति प्राप्नोति ।।२२ ।। 
देव्या जात्याभिप्रायेणैकवचनम्‌। देवीभिः श्रीलीला भूमिः 
तिसृभिः, विभूत्या ऐश्वर्येण सह मोदमानं अह्वादाश्रयं, लीला श्रीराधिका 
भूमिः सत्यभामा श्रीरुक्मिणी वा रमा। एवं भूतं कृष्णं स्वदृष्ट्या 
समाभ्यर्चयतः, मातृत्वपैतृत्वपतित्वादिसम्बन्धेना नुभावयन्तः । सिंहासने 
परिवर्तमानान्‌, सिहासन इति सामीप्ये सप्तमी श्रीकृष्ण सिंहासनस्य 
चतुर्दिक्षु विराजमानान्‌। तानाचार्य्यवर्गन्‌ श्रीहसनिम्बार्कादिमारभ्यस्वगुरु- 
पर्यन्तान्‌, आचार्य्यगणान्‌ सहर्षः सहर्षः सन्‌ । नमते, अङ्गं दण्डवत्प्रणामं 
करोती त्यर्थः | अमितौजसं पर्यङ्कं स प्राणः । को० ५।५।। स मुक्तः, 
पर्यङ्कं अधिकरणेद्वितीया सिंहासनसमीप, अमितोजसं, अमितसामर्थ्यवन्तं 
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मुक्ताख्याचार्यम्‌ जात्याभिप्रायेण कवचनम्‌ अमितौजस आचार्य्या नित्यर्थः 
प्राणः प्रणमति ।1२३ ।। 

ब्रह्मलोक के प्रधान द्वार पर गीतवाद्य यन्त्रों के साथ यान पर 
आरुढ मुक्त जीव पहुँचता है तो ब्रह्म के अपराजित दो द्वार रक्षक पार्षद 
इन्द्र और प्रजापति बड़े वेग से मुक्तात्मा के निकट आते हैं। और उसे 
मणियों से अलंकृत मण्डप में ले जाते हैं। इस तरह क्रमशः वह मुक्तात्मा 
मुख्य स्थान जहाँ पर श्रीभूलीलादि देवियों के साथ भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
विराजमान हैं उस स्थान को प्राप्त करता है। और वहाँ पर सर्वेश्वर प्रभु के 
द्वारा संकल्प मात्र से निर्मित मण्डप को प्राप्त करता है । कारिकास्थित देवी 
शब्द में जाति अर्थ में एक वचन है। 

श्रीभूलीलादि देवी का अर्थ श्रीराधिका भूमि, सत्यभामा और 
श्रीरुक्मिणी अथवा रमा आदि के साथ प्रसन्नावस्था में विराजमान भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण का स्वदृष्टि से समर्चन करता है और उनमें ही मातृत्व पितृत्व 
पतित्वादि सम्बन्धों का अनुभव करता हुआ तथा भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
सिंहासन के चारों तरफ विराजमान श्रीहंसनिम्बार्कादि भगवान्‌ से आरम्भ 
कर अपने गुरु पर्यन्त समस्त आचार्यो को सहर्ष साष्टांग दण्डवत प्रणाम 
करता है। अमित तैजसं पर्यङ्कं स प्राणः पर्यङ्क का अर्थ सिंहासन तैजस 
शब्द में जाति में एक वचन हैं बह मुक्त जीव bE के समीप अमित 
तेज वाले आचार्यो को प्रणाम करता है। प्राण क्‌ अर्थ प्रणाम है। 

पादेन चै केन तु याति चाग्रे ब्रह्माहे कोऽसी ति वचो 
ब्रुवीत । य स्त्वं ह्यहं चास्मि त माह को ऽहं सर्वस्य विश्वस्य 
च आत्मभूतः ।। २४ ।। 

आचार्य्यवर्गेषु दण्डवत्प्रणामानन्तरं मुक्तस्य ब्रह्मसन्मुखे 
सव्यपादारोहणं ब्रह्मणा सह सम्वादं च दर्शयति, पादेने त्यादिना एकेन 
पादेन, सव्यपादेन, अग्रे ब्रह्मसन्मुखं याति आरो हति गच्छति मुक्त इति 
शेषः । ततः, ब्रह्म सर्वेश्षरः श्रीकृष्ण आह ब्रवीति । किं ब्रवीति को ऽसि 
कस्त्वमसि मदभिन्नमसि भिन्नं वा, इति वचो ब्रवीत। मदभिन्ने लु 
सांकर्यादिदोषप्रसंगाद्व्यक्तिद्वयाभावाचानन्दानुपपत्तिः, मद्भिन्नेचाहमपि 
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त्वत्सदृशः परिच्छिन्नः, मत्सन्निधानं ऽपि पुनरा नन्दानुपपत्ति रिति भावः | 
ब्रहमप्रश्नस्योत्तरं मुक्तो ददाति य इति, यस्त्वं ह्यहं चास्मि, यः त्वमसि सो 
ऽह मस्मि, पुनर्ब्रह्म त माह, तं मुक्तं प्रति ब्रवी ति, कइति, को ऽहं, कोऽह 
मस्मि, उत्तर माह सर्वस्य विश्वस्य च आत्मभूतः, सर्वविश्वस्या त्मा त्वमसि | 
य स्त्वं ह्यहं चास्मी त्येनेनाभिन्नः । सर्वस्य विश्वस्य च आत्मभूत इत्यनेन 
भिन्नः । तथा च त्वत्तो भिन्नाभिन्नो ऽस्मि || तं ब्रह्मा हकोऽसी ति तं 
प्रतिब्रूयात्‌। कौ, १।५। य स्त्वमसि सो हमस्मी ति को० १।५।त 
माह कोऽहमस्मी ति कौ० १।५ । भूतस्य त्व मात्मा सि । को० १।५।। 
य स्त्व मसि सो हमस्मी त्यभेदः । भूतस्य त्वमात्मा सी ति भेदः । भूतस्य 
चिदचिद्विश्चस्य ।।२४ ।। 
आचार्य वर्ग को दण्डवत्‌ प्रणाम करने के बाद मुक्त जीव बाँये पैर 
से चलकर ब्रह्म के समक्ष जाता है। तो सर्वेश्वर श्रीकृष्ण उससे कहते हैं तुम 
कौन हो मुझसे भिन्न हो अथवा यदि मुझसे अभिन्न हो तो मुझमें मिलने से 
सांकार्यादि दोष का प्रसंग होगा व्यक्ति द्वय के अभाव में आनन्द की 
उपपत्ति नहीं होगी। यदि मुझसे भिन्न हो तो मैं तुम्हारे समान परिच्छिन्न 
(परिसीमित विभक्त) हूँ तो मेरे सन्निधान में आनन्द प्राप्ति फिर भी नहीं 
होगी | ब्रह्म के प्रश्न का उत्तर मुक्त जीव देता है। जो तुम हो वही मै हूँ । पुनः 
ब्रह्म उस मुक्त जीव से कहते हैं मैं कौन हूँ। जीव उत्तर देता है कि सम्पूर्ण 
जगत्‌ की आत्मा हो, जो तुम हो बही मैं हूँ इस कथन से जीव ब्रह्म से 
अभिन्न है तथा सर्वविश्व की आत्मा तुम हो चिद्‌ अचिद्‌ सभी प्राणियों की 
आत्मा हो इस कथन से मुक्त जीव ब्रह्म से भिन्न है। . 
श्रुत्वा वच स्तस्य गरीयसं तु प्रेमातुरा च्चुम्वति तस्य 
गात्रम्‌ । साधर्म्य मोक्षं लभते तदै व सर्वेश्वरेणे व च 
भोग्यसाम्यम्‌ । । २५ ।। 
मुक्त जीव गम्भीरार्थक वचनों को सुनकर प्रेम प्रवाह में निमम्न 
सर्वेश्वर श्रीकृष्ण उसका आलिङ्गन करते हैं उसी समय जीव साधर्म्य मोक्ष 
को प्राप्त करता है और सर्वेश्वर के समान ही अभिलषित भोगों को प्राप्त 
करता है। 


“सिद्धान्त मन्दाकिनी'' (१२७ 

तस्य मुक्तस्य, गरीयसं गम्भीरार्थकं, य स्त्वं ह्यहं चा चस्मि, 
सर्वस्य विश्वस्य च आत्मभूत इति | अणुपरिमाणके आत्मनि भूतो भावो 
स्थिति यस्य स आत्मभूत इति वार्थः | अन्तर्यामिरूपेणाभ्यन्तरं 
वद्धावस्थायां त्वयाऽऽलिङ्गितोऽहमिदानीं बाह्य मप्या लिङ्गनं कुरु, 
इत्यभिप्रायगर्भितवचः श्रुत्वा, प्रेमातुरात्‌ प्रेमप्रवाहनिमग्नत्वात्‌ः तस्य गात्रं 
विग्रहं चुम्वति, आत्मसा त्करोति, आलिङ्गति । आत्मरति रात्मक्रीड 
आत्ममिथुन आत्मानन्दः | छा० ७1३५ ।२।। आत्ममिथुनः, आत्मना 
सर्वेश्वरेण सह मिथुनः, न तु लोकवस्लुना, आत्ममिथुन अत एव, 
आत्मानन्दः, आत्मनः सर्वेक्षरादानन्दः तस्य प्रचुरानन्दत्वात्‌ । 
आनन्दवल्ल्यां सप्तमानुवाके स एको ब्राह्मण आनन्द इति पूर्व विषयिकं 
परिच्छिन्नानन्दं निर्दिश्य ब्रह्मणि चा परिमितदिव्यानन्दो दर्शितः | स एको 
ब्रह्मलोक आनन्दः | वृ० ४ 1३ ।३३ ।। अत्रापि चर्तुर्मुखलोकारभ्य पूर्व ये 
आनन्दा तेषां व्रह्मलोकानन्दे समाप्ति निर्दिष्टा आत्मक्रीड आत्मरति 
क्रियावानेष ब्रह्मविदां वरिष्ठ: | मु० ३ 1१1४ ।। इति प्रमाणान्तराच्च तदैव, 
ब्रह्मस्पर्शक्षणे । साधर्म्यमोक्षं लभते | कार्यकारणप्रकृतिसम्बन्ध- 
निवृत्तिपूर्वकभगवद्भावापत्ति मोक्षः, इत्यस्म त्परमगुरुणा श्रीनिम्बार्कशिष्येण 
श्रीनिवासाचार्य्येण मोक्षलक्षणं निर्दिष्टम्‌ । तत्र कार्यकारणप्रकृतिसम्बन्ध- 
निवृत्तिरिति विशेषणांश, परो विशेषांशः | अर्धांशस्लु तादृश निवृत्ति 
विरजास्पर्शा त्सूक्ष्मशरीरसम्बन्धनिवृत्यनन्तरंभवति ब्रह्मस्पर्शपूर्व केवलं 
तिष्ठति | ब्रह्मस्पर्शानन्तरं तु भगवद्भावापत्तिविशेषांशो भवति। तादृश 
निवृत्तिमात्रोक्तौ कपिलन्यायकणादमतप्रवेश अत उक्तो भगवद्भावा- 
पत्तिविशेषांशः | भगवद्भावापत्ति रेव साधर्म्यशब्दार्थः, भगवद्भाव इत्यत्र 
भावशब्दो धर्मपरः | पूता मद्भाव मागताः, ममसाधर्म्यं मागताः | इति 
गीतावाक्या च । ममसाधर्म्य मिति | ममधर्मतुल्यधर्माणां जीव आविर्भा 
वो मोक्षः। तथा हि एष आत्मा ऽपहतपाप्मा विजरो विमृत्युर्विशोको 
विजिघत्सो ऽपिपासः सत्यकामः सत्यसङ्कल्पः ।।८ ।१।५।। इति 
श्रीसनत्कुमारनारदसम्वादे ब्रह्मणि अपहतपाप्मत्व विजरत्व विमृत्युत्व 
विशोकत्व विजिघत्सत्वापिपासत्व सत्यकामत्वसत्यसङ्कल्पत्वा- 
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ख्याष्टश्वर्यभावधर्मा्नि दिष्टाः । प्रजापतीन्द्रसम्वादे तु । य आत्मापहतपाप्मा 
विजरो विमृत्युर्विशोको ऽविजिघत्सो ऽपिपासः सत्यकामः सत्यसङ्कल्पः । 
छा० ८५ ।७ 1१ । अपहतपाप्मत्वादिधर्मा मुक्तजीवे प्रजापतिना निर्दिष्टाः | 
ते च धर्मा ब्रह्मणि नित्याविर्भावाः जीवे तु मोक्षकाले आविर्भवन्ति | संसार- 
दशायां जीवे शुभाशुभकर्मात्मिकया तिरोहितत्वान्नाविर्भवन्ति। यथा 
भूमिखननानन्तरं नित्यं जलमावि र्भवति तथा विद्याऽऽवरणनिवृत्तौ त 
आविर्भन्ति । अथ य एष संप्रसादोऽस्माच्च्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरूपं 
सम्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते। छ० ८ 1३ ।४ । अथ उपासनासिद्धित 
उत्तरं, य एष सम्प्रसादः प्रसन्नीभूतः सर्वेश्वरो येन सः सम्प्रसादः 
भाविजन्माऽभाववान्मुमुक्षुः । अस्माच्छरीरात्‌, भोगसाधनस्थूलशरीरात्‌, 
समुत्थाय, उत्थित्त्वा परं स्वरूपेण धर्मेण च जीवादुत्कृष्टं ज्योतिरूपं 
सम्पद्य तेजः स्वरूपं सर्वेश्वरं संस्पृश्य स्वेन रूपेण स्वकीयधर्मभूतेना 
पहतपाप्मत्वादिधर्मेण निष्पद्यते, आविर्भूयते । अत्र स्वस्वरूपस्यै 
वाविर्भावो मोक्षो नत्वन्यस्य मोक्षकाले जीव अणुत्वसत्त्वेपि आविर्भूत धर्मस्य 
व्यापकत्वेन तत्र व्यापक त्वव्यवहारः | अय मेव साधर्म्य मोक्षः । सर्वेधरेणैव 
च भोग्यसाम्यम्‌ | सर्वेश्वरेण ब्रह्मणा सह भोग्यसाम्यं लभते इत्यर्थः | स 
तत्र पर्येति जक्षन्क्रीडभ्रममाणः स्रीभिर्वायानैर्वा। छा० ८।१२।३। स 
मुक्त, तत्र ब्रह्मलोके जक्षन्क्रीडत्रममाणः स्रीभिर्यानिर्वा, पर्येति विचरति । 
सोऽश्नुते सर्वान्कामान्‌ सह, ब्रह्मणा विपश्चिते ति। आ० व०१। 
इत्यादिभिःर्विपश्चितः स मुक्तः ब्रह्मणा सर्वेश्वरेण सह सर्वान्कामान- 
भिलिप्सित भोगान्‌, अश्नुते मुक्त इत्यर्थः। इति जीवव्रह्मणो भोगमात्रे 
साम्यत्वं सिद्ध्यति । न तु स्वरूपैक्यं, अणुस्वरूपो धर्मेण च्यापको जीवः । 
स्वरूपेण धर्मेण व्यापकं व्रह्म चेति जीवब्रह्मणो वैलक्षण्यम्‌ । किंच, न च 
पुनरावर्नते | छा० ८।१५।१। व्रह्मलोकंसंपद्य पुनः संसारदुःखं नानु 
भवति ।।२५।। 

उस मुक्त जीव के गम्भीर अर्थ वाले वचन जो तुम हो वही मैं हूँ। 
सम्पूर्ण विश्व की आत्म स्थिति तुम हो तथा अन्तर्यामी के रूप में अन्दरूनी 
वद्धावस्था में तुमने मेरा आलिङ्गन किया था अब बाह्य आलिंगन भी करो 
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इत्यादि अभिप्राय गर्भित वचनों को सुनकर प्रेम प्रवाह में निमग्न होने के 
कारण सर्वेश्वर श्रीकृष्ण उसके शरीर का आलिंगन करते हैं। 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ इसमें प्रमाण है श्रुति कहती हैं कि आत्मा का 
सर्वेश्वर के साथ समागम होता है। इस अवस्था को आत्ममिथुन कहा है। 
वस्तुओं के साथ समागम को आत्म मिथुन नहीं कहते। जीव सर्वेश्वर प्रभु 
से प्रचुर आनन्द की प्राप्ति करता है। तथा ब्रह्म के साथ आलिगन वेला में 
ब्रह्म स्पर्शकाल में कार्य कारण प्रकृति सम्बन्ध से निवृत्ति पूर्वक भगवद्‌ 
भावापत्ति मोक्ष प्राप्ति होती है। इस सम्बन्ध में निम्बार्क भगवान्‌ के शिष्य 
श्रीनिवासाचार्यजी ने मोक्ष का लक्षण निर्देशित किया है। उस लक्षण में 
कार्यकारण प्रकृति सम्बन्ध निवृत्ति विशेषणांश है और भगवद्भावापत्ति 
विशेषांश है अर्धाश तो बैसी निवृत्ति है विरजा नदी के स्पर्श से सूक्ष्म शरीर 
सम्बन्धी निवृत्ति जो ब्रह्मस्पर्श से पूर्व होती है। 

ब्रह्म स्पर्श के बाद भगवद्‌ भावापत्ति विशेषांश मोक्ष होती है। यदि 
कार्यकारण प्रकृति सम्बन्ध की निवृत्ति को मोक्ष माने तो कपिल (सांख्य) 
न्याय (गौतम) कणाद आदि के मत का समर्थन होगा। इसलिए भगवद्‌ 
भावापत्ति विशेषांश दिया है। यदि भगवत्‌ भावापत्ति साधर्म्य शब्दार्थ मानें 
तो भगवद्‌ भाव इसमें भावशब्द धर्म परक है। पूता मदू भावमागताः मम 
साधर्म्यमागता इत्यादि गीता वचर्नो से मेरे धर्म के तुल्य धर्मों का जीव में 
आविर्भाव ही मोक्ष है। तो यह दोष होगा कि श्रीसनत्कुमार नारद संवाद में 
ब्रह्म में अपहत पापत्व विजरत्व विमृत्युत्व विशोकत्व विजिघत्सत्व 
अपिपासत्व, सत्यकामत्व सत्यसङ्कल्पत्व आदि अष्ट ऐश्वर्य वर्णित किये 
हैं। इन्हीं धर्मों का वर्णन प्रजापति ने मुक्त जीव में किया है। किन्तु ये आठ 
ऐश्वर्य ब्रह्म में नित्य आविभूत रहते हैं किन्तु जीव में मोक्षकाल में ही 
आविर्भूत होते हैं। किन्तु सांसारिक दशा में जीव में शुभाशुभ कर्मों के 
कारण अष्ट ऐश्वर्य तिरोहित हो जाते हैं इसलिए उक्त गुणों का आविर्भाव 
नहीं होता, जैसे भूमि खनन के अनन्तर पृथ्वी से जल निकलता है 
जलाविर्भाव होता है। उसी तरह ज्ञान से आवरण की निवृत्ति होने पर ही 
उन आठ गुणों का आविर्भाव होता है। 
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उपासना सिद्धि के बाद सर्वेश्वर श्रीकृष्ण जिस पर प्रसन्न हो जाते 
हैं। बह भावी जन्म अभाव वाला मुमुक्षु जीव भोग साधन स्थूल शरीर से 
उठकर अपने स्वरूप और धर्म से ज्योति स्वरूप तेजस्वरूप सर्वेश्वर भगवान्‌ 
का स्पर्श कर अपने रूप से स्वकीय धर्म से अपहत पापमत्वादि धर्मों का 
आविर्भाव कर लेता है। यहाँ अपने स्वरूप का आविर्भाव ही मोक्ष है न 
कि अन्य स्वरूप का आविर्भाव, मोक्षकाल में जीव अणु रूप होने पर भी 
उसमें आविर्भूत धर्म की व्यापकता के कारण उसमें व्यापकत्व का व्यवहार 
होता है। इसी को साधर्म्य मोक्ष कहते हैं। ब्रह्म के साथ भोग साम्य का 
अर्थ है कि बह मुक्त जीव ब्रह्मलोक में खेलता हुआ, खाता हुआ यानों से 
स्त्रियों के साथ घूमता हुआ विचरण करता है। और वह मुक्त जीव ब्रह्म के 
साथ समस्त अभिलषित भोगों को प्राप्त करता है। इससे जीव और ब्रह्म 
भोग मात्र में साम्यता सिद्ध होती है। किन्तु स्वरूप में एकता सिद्ध नहीं 
होती क्योंकि अणु स्वरूप धर्म से व्यापक जीव तथा स्वस्वरूप धर्म से 
व्यापक ब्रह्म है। ब्रह्मलोक को प्राप्त जीव को पुनः सांसारिक दुःखों का 
अनुभव नहीं होता है। 
जानाति सर्व शृणुयात्तथैव स्पार्श सुगन्धं रसरूपकं 
च । नेरस्य हेतुं परितः स याति संकल्पतः पैतृगणस्य 
पश्यः ।। २६ || ` 
मुक्तस्येन्द्रियनिर्पक्षितं सर्ववस्तु प्रत्यक्षं दर्शयति जानाती त्यादिना, 
संकल्पतः पैतृगणस्यपश्यः । सः, मुक्तः स यदि पितृलोककामो भवति 
संकल्पादेवास्य पितरः समुपतिष्ठन्ति । छा० ८ ।२ ।१ । इति। हेतु नैरस्य, 
सर्व जानाति सर्ववर्तुप्रत्यक्षेणा नुभवति | तथैव श्रृणुयातु, सर्वमित्यर्थः 
शेषंस्पष्टम्‌ । परितो याति स्वेच्छया लोळान्तरं गच्छति | सर्वेषु लोकेषु 
कामचारो भवति | छा० ७।२५ ।२। अत्र कामचारशब्दः स्वेच्छागमन 
परः ।।२६ ।। इति मुक्त जीवनिरूपणम्‌ | 
मुक्त जीव विना इन्द्रियों सभी वस्तुओं को प्रत्यक्ष देखता भी और 
जानता भी ह। संकल्प मात्र से ही यदि वह मुक्त जीव पितृलोक की कामना 
करता है तो पितृलोक में उपस्थित हो जाता है। उसे संकल्प सिद्धि हो 
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जाती है। वह समस्त वस्तुओं का प्रत्यक्ष अनुभव करता है । समस्त शब्दों 
को सुनता है रूपर्श, गन्ध, रस, रूप आदि का प्रत्यक्ष अनुभव करता है 
वह अपनी स्वेच्छा से दूसरे लोको में जा सकता है। वह सभी लोकों में 
कामनानुसार जाता है। कामचार शब्द का अर्थ स्वेच्छागमन है। इस तरह 
मुक्त जीव का निरूपण किया है। 

आन्तर्य बाह्यौद्दयनित्यमुक्ती जीवौ कदा नेव भवे 
निमग्नौ । सौपर्णजाताः खलु बाह्यनित्याः सोदर्शनाद्या इतरे 
विधेयाः ।।२७।। 

एवं मुक्तजीव निरूप्य प्रसंगादन्तरङ्गबाह्यभेदेन द्विविधं नित्य- 
मुक्तजीवं निरूपयति आन्तर्ये त्यादिना द्वयनित्यमुक्तो जीवौ, भवे दुःखानु- 
भवनिलये संसारे, कदा नैंव निमग्रौ जन्ममरणजनितदुःखं ना नुभवौ । 
अन्यथा नित्यमुक्तेति नित्यपदं व्याहन्येत | वस्तुतो ऽवतारविशेषौ, ब्रह्मणो 
ऽधीनत्वेन जीवौ ख्यातौ । अर्धश्लोकेन द्वयनित्यमुक्तौ दर्शयति । सौपर्ण- 
जाता खलुं बाह्यनित्याः, सौपर्णजाताः, गरुडप्रभृतय अष्टादशपार्षदाः । 
बाह्यनित्याः, बाह्यनित्यमुक्तजीवाः । सौदर्शनाद्याः, चक्रशंखगदापद्म- 
किरीटकुन्डलवेणुकोस्तुभशारङ्गशरवंशीप्रभृतयः । इतरे विधेया, 
अन्तरङ्गनित्यमुक्तजीवा ज्ञेयाः ।।२७ ।। 

इस प्रकार मुक्त जीव का निरूपण करके प्रसंगवश नित्यमुक्त 
जीव का निरूपण करते हैं। 

नित्यमुक्त जीव के दो भेद है। १-बाह्य २-अन्तरङ्ग। ये दोनों ही 
जीव नित्यमुक्त है। तथा दुःखात्मक संसार में कभी भी जन्म मरण जनित 
दुःख का अनुभव नहीं करते, यदि इनको दुःखानुभव होता तो नित्य पद 
अनर्थक हो जायेगा | वस्तुतः ब्रह्म के अधीन होने के कारण दोनों ही जीव 
अवतार विशेष है। इस प्रकार अर्द्धश्लोक के द्वारा नित्यमुक्त जीवों को 
दर्शाया श्लोकस्थ सौपर्ण जातः का अर्थ गरुड प्रभृति अष्टादश पार्षद हैं। 
जो बाह्य नित्यमुक्त जीव है। तथा सौदर्शनाद्या से तात्पर्य सुदर्शन चक्र, 
शंख, गदा, पद्म, किरीट, कुण्डल, वेणु कौस्तुभ, शारङ्गशर, वंशी आदि 
अन्तरंग नित्यमुक्त जीव हैं ऐसा समझना चाहिए। 
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बाह्यो सपर्णस्तु गरीष्ठभाजी ह्यान्तर्यवंशी प्रियतां 
प्रयाति | संक्षेपतो जीवगणं निरूप्य ब्रह्मस्वरूप त्वथ 
चिन्तयेऽहम्‌ ।।२८।। 

अन्तरङ्ग बहिरङ्ग नित्यमुक्तजीवेषु तारतम्यं दर्शयति बाह्य 
इत्यादिना बाह्ये बहिरङ्गनित्यमुक्तजीवमध्ये, सुपर्णः, गरुडः | गरीष्ठभाजी 
अन्यपार्षदेभ्यो ऽतिप्रियः, वाहनत्वादित्यर्थः | आन्त-र्यवंशी, 
अन्तरंगनित्यमुक्तचक्रशंखादिषु मध्ये वंशी नित्यमुक्तः प्रियतां प्रयाति 
निरन्तरं ब्रह्मण अधरामृतंपिबति यतोऽन्येभ्योऽति-प्रियतांनयति, यमधरमा 
रोप्य सर्वेश्चरो गायति नृत्यति हसति त्रिभंगी भवति च। संक्षेपतः, 
विज्ञानरूपमारभ्य बाह्ये सुपर्ण इति लोकतः, जीवगणं निरूप्य | अथ 
जीवनिरूपणानन्तरं ब्रह्मस्वरूपं, अहं चिन्तये ।।२८ ।। 

अन्तरङ्ग और बहिरङ्ग दोनों तरह के नित्यमुक्त जीवों में तारतम्य 
दिखाते हैं। बाह्या इत्यादि शब्दों से जो वर्णन किया है | वह निम्न प्रकार है। 
बहिरंग नित्यमुक्त जीवों के बीच में सुपर्ण अर्थात्‌ गरुड वाहन होने के 
कारण अन्य पार्षदों की अपेक्षा ब्रह्म अतिशय प्रिय है। 

इसी प्रकार अन्तरङ्ग नित्यमुक्त चक्र शंखादि के मध्य में वंशी 
सर्वेश्वर श्रीकृष्ण को अति प्रिय है। जो निरन्तर ब्रह्म के अधरामृत का पान 
करती है | क्योंकि वह अन्य चक्रशंखादि की अपेक्षा अतिशय प्रियता को 
प्राप्त है। जिसको होठों पर रखकर सर्वेश्वर प्रभु गाते हैं। नाचते हैं, हँसते 
हैं। तथा त्रिभंगी हो जाते हैं तीन जगह से बांके हो जाते है । इस तरह संक्षेप 
में जीव का निरूपण किया है। 


इति श्री सप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्ठिक ब्रह्मचारिणा श्रीनिम्बार्कपदप्यान्ते 
वासिना श्रीवैष्णवदासशास्त्रिणा विरचितायां जीवद्रव्यनिरूपणं सप्तमतरंगम्‌ |॥७॥ 
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अथ ब्रह्मद्रव्यनिरूपणम्‌ 
कल्याणविज्ञानघनं रसैकं संसारवैकारतिरस्त मूर्ति । 
धर्मस्वरूपै वृहकं परं य हिव्यं तु तेजः प्रवदन्ति तज्ज्ञाः ।।१ ।। 
उक्त श्लोक में ब्रह्म का निरूपण किया है, जो परम कल्याणकारी 
प्रचुर विज्ञानमय व्यापक स्वरूप तथा व्यापक ज्ञानयुक्त सांसारिक विकार 
वृद्धिहास आदि से रहित जो दिव्य तेज है उसे ब्रह्मज्ञानी ब्रह्म कहते हैं। 
पञ्चमं ब्रहमद्रव्यं निरूपयति कल्याणो त्यादिना कल्याणविज्ञानघनं, 
तेजो यत्ते रूपं कल्याणतमं तत्ते पश्यामि। ईशा० १६।। स वा एष 
महानज आत्मा यो ऽयं विज्ञानमयः । वृ० ४।४।२२। स, प्राणस्य 
प्राणः । महान्‌ स्वरूपधर्माभ्यां व्यापकः । विज्ञानमयः प्रचुरविज्ञानः । रसैक 
साजात्यरसरहितं विषयगन्धरहित रसइत्यर्थः । रसो वैसः । तै० ७। सः 
सर्वेश्वरः, सुंगाररसः, न तत्र वीभत्सभयानकादीनां गन्धः । शुंगारस्यै वो 
त्तरावस्था शान्तरसः । कार्यकारण-योर्वा ङ्वाङ्गिनो रभेदा च्छान्तरसेऽपि 
श्रृंगाररसस्य सत्त्वात्‌ । आनन्दस्य लाभस्तुश्रंगाररसा देवः । रसं ह्येवायं 
लब्ध्वा नन्दी भवति | तै०७ | अयं जीवः रसं लब्ध्वा, रसो वैसः, इति 
ब्रह्म शृङ्गाररस मास्वाद्य आनन्दी, भवतीति, आनन्दवान्‌ भवति | आनन्दी 
त्यत्र अभूततद्भावेप्रत्ययादास्वादनपूर्वं मानन्दाभावो लभ्यते। य देष 
आकाश आनन्दो न स्यात्‌, एष ह्येवानन्द याति । तै०७ ।। यद्‌ यदि एष 
आकाश अपरिच्छिन्नरसः । आनन्दो न स्यात्‌, आनन्दाश्रय 
आनन्दास्वरूपो न स्यात्‌। एष आनन्द एनं जीवं, हि निश्चयार्थः | 
आनन्दयाति, आनन्दं न ददाति स रस आनन्द अत एवान्यं प्रत्यानन्दं 
ददाति। यद्वा रसानन्दयो रंगाङ्गीभावेना भेदो निर्दिष्टः | तत्र रस अंगी 
ह्यानन्द अंगम्‌ । रसाविभरवस्थानं रासः तत्र श्रीसर्वेश्चरात्‌ तृतीयध्यातृणां 
विलक्षणानन्दो भवति येन देहादिदशां विस्मति | संसारवैकारनिरस्तमूर्ति । 
संसारवैकाराः संसार वृद्धिहासादय परतन्त्रादयो निरस्ता दूरी कृता मूर्ति 
विग्रहोयस्य तत्‌ संसार वैकारनिरस्तमूर्ति । य एषो ऽन्तरादित्ये हिरण्यः 
पुरुषो दृश्यते हिरण्यश्मश्रुर्हिरण्यकेश आप्रणखात्सर्व एव सुवर्णः । 
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छा०१।६ 1६ | तस्य यथा कप्यासं पुण्डरीकमेवाक्षिणी तस्यो दिति नाम 
स एष सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदित उदेति हवै सर्वेभ्यः पाप्मभ्यो य एव 
वेद ।। छा० १ 1६ 1७ ।। अन्तरादित्य आदित्यमध्ये यः प्रकाशमयः पुरुषो 
मूर्तिविशेषः, दृश्यन्ते साक्षादनुभूयते । सः, हिरण्यमयः, रजतविग्रहः । 
हिरण्य श्मश्रुः, लोमरजतमयवान्‌ | देवानां श्मश्रो रभावात्‌ | हिरण्यकेशः, 
रजतमयभालकेशः । आप्रणखात्‌, नखमारभ्य शिखान्तः सर्व एव मुवर्णः । 
सर्वावयवो रजतमयः अतिकमनीय इत्यर्थः । तस्य, अन्तरादित्ये स्थितस्य 
कप्यासमुदिति नाम, कप्यासं, क॑ वारिणि च मूर्धनि | अमरः अत्र कशब्दो 
जलमस्तक बोधकः । कं जलं पिबती ति कपि कमलं तेन सदृशेना स्यते 
विकाश्यत इति कप्यासम्‌ | अत्र मनोहारित्वेन सादृश्यम्‌ | वा कं पिवती 
ति कपिः सूर्यः तत्रास्त प्रकाशरूपेणेति कप्यासम्‌ | हंसारूढोजगत्पतिरिति | 
वा कं लोकानां मस्तकं वैकुण्ठं तत्पिबत्यनुभवतीति कपिर्मुक्तनित्यमुक्तजीवः 
तेन सहास्ते विराजत इति कप्यासम्‌ | वा विष्णुपुराणे । क इति ब्रह्मणो 
नाम ईशो ऽहं सर्वदेहिनाम्‌ । आवां तवाङ्गसम्भूतौ तस्मात्केशवनामवान्‌ । 
इति शिववाक्यम्‌ | कश्चईशश्च केशौ तौ वपत्युत्पादयती तिकेशवः | कं 
ब्रह्मणं चतुर्मुखं तं पाति रक्षत्युत्पादयतीति कपिः कृष्णः स एवान्तरादित्य 
आस्त इति कप्यासम्‌ | यो ब्रह्माणं विदधातिपूर्वम्‌ । गोपालता० । पू०६ । 
श्वे०।६ 1१५ । वा कपिर्ध्वजायां यस्येति मध्यपदलोपः कपिरर्जुनः 
तेनसहास्त इति। वा कपिर्हनुमान्‌ तेन सहास्ते स्थितः कप्यासं 
श्रीरामचन्द्रः ।। यद्वाव कं तदेवखंयदेवखं तदेवकम्‌ | छा० ४ ।१० ।५ || 
वावकमिति सम्बोधनं, यत्खं तत्कं यत्कं तत्खमिति कखयोरभेदः । 
कंसुखबोधकं खमपरिच्छिन्नत्ववोधकम्‌ । कमपरि-च्छिन्नमप्राकृतं सुखं 
पिबत्यनु भवती ति कपिर्भक्तक तेन सहास्त इति कप्यासं, वा कं 
प्रकृ तिसम्बन्धवियुक्तजीवस्वरूपं तेन सहास्त इति कप्यासम्‌ । 
कप्यासशब्दस्य ब्रह्मशब्दपर्यायत्वाद्‌ नपुंसकत्वं वा नामत्वान्नपुंसकत्वम्‌ । 
उदिति नाम, उद्गीथमध्ये य उत्‌ तस्य नाम । तस्य पुण्डरीकमे वाक्षिणी 
तस्य, अन्तरादित्ये स्थितस्य सर्वेश्षरस्य पुण्डरीकं श्वेतपग्म॑ तत्तुल्ये अक्षणी 
नेत्रे स्तोयस्य । स एषः, अन्तरादित्यस्थितपुरुषः सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदितः 
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शुभाशुभ कर्माश्रय जीवेभ्यो ऽतिश्रेष्ठः, कर्मसम्बन्धाभावात्‌ | स एवं वेद, 
यो मुमुक्षु रेतादश गुणकं पुरुषं जानाति । सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उक्तजीवेभ्य 
उदित अत्युत्तमः, मोक्षभाजी त्यर्थः । धर्मस्वरूपै बृहकं, धर्मेण स्वरूपेण 
व्यापकम्‌ । स च धर्म अपहतपाप्मत्वादिको ज्ञानादिक श्रेति। 
मूर्तित्वव्यापकत्वयोर्विरोधो नास्ति। अङ्गुष्ठमात्रः पुरुषो ऽन्तरात्मा सदा 
जनानां हृदये सन्निविष्टः । श्वे० ३ ।२३ । इत्यंगुष्ठपरिमाणकं ब्रह्मणः स्वरूपं 
निर्दिश्य । सहस्रशीर्षा पुरुषः सहस्राक्षः सहस्रपात्‌ । श्वे० ३।१४। इति 
तस्य सहस्रमस्तकं नेत्रं च दर्शितम्‌ । ततः, पुरुष एवेदं सर्वं यद्‌ भूतं यच 
भाव्यम्‌ । श्वे० ३ ।१५ । सहस्र-शिरोनेत्रादिकायामूर्तेः स्वरूपमियतां कर्तु 
मशक्या श्रुतिराह पुरुष इति, यद्भूतं भूतकालिकं विश्वं भाव्यं 
भविष्यकालिकं, इदं वर्तमानकालिक सर्व समष्टिविश्वं, पुरुष एव न 
पुरुषातिरिक्तमित्यर्थः । सर्वतः पाणिपादतत्सर्वतोऽक्षि शिरोमुखम्‌ | सर्वतः 
श्रुतिमल्लोके सर्वमावृत्य तिष्ठति।। श्वे० ३ 1१६ ।। इति पुरुषाख्यमूर्ते 
रतिरिक्त ज्ञानाभावाच्छूतिराह सर्वत इति । सर्वतः, विश्वबाह्याभ्यन्तरतः । 
पाणिपादं करचरणौ यस्य तत्‌ सर्वतोक्षिशिरोमुखम्‌ । विश्वबाह्माभ्यन्तरेषु 
नेत्रशिरोमुखानि यस्य तत्‌ । सर्वतः श्रुतिमत्‌, विश्वबाह्याभ्यन्तरे श्रुतिः 
श्रोत्रं विद्यते यस्य तच्छुतिमत्‌ | तत्‌ पुरुषाख्यमूर्ति ब्रह्म । लोके विश्वे 
सर्व चेतनाचेतनवस्तु जातं आवृत्य तिष्ठति आलिंग्य स्थितम्‌ ।। इत्यादि 
भिर्ब्वह्मणो मूर्तित्वसत्वेऽपिन व्यापकत्वहानिः । अणोरणीयान्महतो 
महीयानात्मा श्वै० ३।२०। धर्मव्यापकत्वं चाग्रे वक्ष्यते । परं ब्रह्माख्यं 
यद्दिव्यं तेजः, अप्राकृततेजः । तच्छुभ्रं ज्योतिषां ज्योतिः । मु० २।२।६। 
तत्‌ । विरजं निष्फलं व्रह्म, शुभ्रं स्वच्छ प्रकाशाश्रयं, प्रकाशस्वरूपमाह 
ज्योतिषांज्योतिः ज्योतिषां सूर्यादीनां प्रकाशकत्वा जयोतिर प्राकृततेजः। 
तज्ज्ञा, ब्रह्मज्ञा, वदन्ति । ब्रह्मणो व्यापकाव्यापकभेदेन मूर्तिभेदश्चाग्रे 
वक्ष्यते । ब्रह्मस्वरूपं तु ग्रन्थान्तरे महषिर्भिनिरूपितं वहुतरम्‌ ।।१ ।। 
व्याख्याकार पंचम ब्रह्मद्रव्य का निरूपण कल्याण इत्यादि शलोक 
द्वारा करते हैं। कल्याण विज्ञानधनं तेजो यन्ते रूपं कल्याणतमं तत्ते पश्यामि, 
ईशावास्योपनिषद्‌ की यह श्रुति श्लोक में स्थित कल्याण विज्ञानघनं को 


“सिद्धान्त मन्दाकिनी'" (१३६ 
प्रमाणित करती हैं कि ब्रहम प्रचुर विज्ञानमय है तथा स्वरूप और धर्म 
अर्थात्‌ ज्ञान दोनों ही रूप से व्यापक है । वह प्राणों का भी प्राण है। रसैक 
का अर्थ विषयरूपी गन्ध से रहित है। रस ही ब्रह्म है अर्थात्‌ सर्वेश्वर 
श्रीकृष्ण ही शृंगार रस रूप है । उनमें बीभत्स भयानक आदि रसों की गन्ध 
भी नहीं । है । श्रृंगार रस की उत्तरावस्था शान्त रस है । कार्य और कारण में 
अंग और अंगी में अभेद होने के कारण शान्त रस मैं भी शृंगार होने के 
कारण आनन्द की प्राप्ति तो श्रृंगार रस से ही होती है। तैत्तरीय उपनिषद्‌ म॑ 
लिखा है कि रसं ह्येवायं लब्ध्वा आनन्दी भवति इस श्रुति का अर्थ है कि 
जीव ब्रह्म रूपी शृंगार रस का स्वाद लेकर आनन्दित होता है। आनन्दी 
शब्द में अभूत तद्भाव में प्रत्यय है इसलिए पहले आनन्द का अभाव 
दर्शाया है। यह अपरिच्छिन्न रस आकाश आनन्दाश्रय नहीं है। आनन्द 
स्वरूप नहीं है। रस और आनन्द में अंगांगी भाव से अभेद है। रस अंगी 
और आनन्द अंग है। रस का आविर्भाव स्थान रास है। उस रास में 
श्रीसर्वेश्वर प्रभुःसे विलक्षण आनन्द प्राप्त होता है। जिस आनन्द में जीव 
देहाध्यास को भूल जाता है। वह ब्रह्म संसार वैकार निरस्तमूर्ति है अर्थात्‌ 
सांसारिक वृद्धिहास आदि परतन्त्र प्रभृति से रहित विग्रहवान्‌ है सूर्य के 
मध्य में जो प्रकाशमय पुरुष विशेष परिलक्षित होता है वह हिरण्यमय और 
रजतमय विग्रह है उसीकी श्मश्रु (केश) हिरण्यमय है तथा रोम रजतमय 
है। देवताओं के शमश्रु नहीं होते नख से लेकर शिखा तक सभी सुवर्णमय 
है। समस्त अवयव रजतमय हैं तथा अति कमनीय है। अथवा प्रकाशमय 
पुरुष कप्यास है अब द्वितीय अर्थ है कि आदित्य के मध्य में स्थित प्रकाश 
है बह कप्यास है। कप्यास शब्द अनेकार्थक है। 
कं जलं पिबतीति कपिः कमलम्‌ क, का अर्थ जल है जल पीने 
वाला कपि अर्थात्‌ कमल के समान विकसित सूर्य स्थित प्रकाश को 
कप्यास कहते हैं कमल के समान मनोहरता ही सादृश्य है। अथवा कपि 
का अर्थ सूर्य हैं और सूर्य में जो प्रकाश रूप में स्थित वह कप्यास है। 
अथवा नित्यमुक्त जीव ही कप्यास है | नित्यमुक्त जीव के साथ विराजमान 
कप्यास अर्थात्‌ सर्वेश्वर श्रीकृष्ण एक अर्थ कप्यास का केशव है जिससे 
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ब्रह्मा और ईश्वर तथा सर्व प्राणियों के नियन्ता की उत्पत्ति होती है उसे 
केशव नाम वाला कहा है। अथवा क वर्ण का अर्थ ब्रह्मा है ऐसा एकाक्षरी 
कोष में लिखा है। ब्रह्मा की रक्षा करने वाला कपि हुआ कपि का अर्थ 
कृष्ण वही आदित्य के मध्य में स्थित हैं जिसे कप्यास कहते हैं। अथवा 
कपि का अर्थ अर्जुन उसके साथ उपविष्ट को कप्यास कहते हैं। कपि 
हनुमान का भी नाम है हनुमान के साथ विराजित कप्यास अर्थात्‌ श्रीरामचन्द्र। 

कप्यास शब्द ब्रह्म का भी पर्याय है। क्योंकि कपि प्रकृति सम्बन्ध 
वियुक्त जीव का बोधक है वह जिसके साथ है वह कप्यास है इसलिए ब्रह्म 
का समनार्थक शब्द है। उदिति का अर्थ उद्गीथ के मध्य है जो उसका 
नाम उदिति है। उसके श्वेत कमल के समान नेत्र हैं। आदित्य स्थित सर्वेश्वर 
प्रभु के श्वेत कमल के समान नेत्र हैं तथा वह शुभाशुभ कर्माश्रय जीवों से 
अतिश्रेष्ठ है। कर्म सम्बन्ध का अभाव होने के कारण | जो मुमुक्षु ऐसे गुण 
वाले पुरुष विशेष को जानता है। वह सुभी जीवों से उत्तम है तथा मोक्ष का 
पात्र है। 

वह ब्रह्म धर्म और स्वरूप दोनों रूप से व्यापक है। धर्म अपहत 
पापात्मा के ज्ञान को कहते हैं। अंगुष्ठ मात्र परिमाप वाला अन्तरात्मा सभी 
प्राणियों के हृदय में सन्निविष्ट है। श्रुति में अंगुष्ठ मात्र स्वरूप दिखाकर फिर 
उसके असंख्य मस्तक और असंख्य नेत्र हैं। ऐसे स्वरूप को इतना मात्र 
नहीं किया जा सकता, जो पुरुष भूतकालिक विश्व भविष्य कालिक विश्व 
वर्तमान कालिक विश्व सबमें समाविष्ट है। समस्त ब्रह्माण्ड पुरुष ही है 
पुरुषातिरिक्त कुछ भी नहीं है। श्रुति कहती है कि विश्व के बाहर भीतर जो 
दृश्य हैं वह उसके कर चरण में समाविष्ट है अथवा शिर और नेत्र में 
समाविष्ट है। इतना व्यापक रूप भी प्रतिपादित किया है। उसके चारों तरफ 
कान है। वह पुरुष ब्रह्म है। विश्व की समस्त चेतन अचेन वस्तुओं में व्याप्त 
होकर स्थित है। उक्त विवेचन के आधार पर ब्रह्म मूर्तिमान होने पर उसके 
व्यापकत्व को क्षति नहीं है। 

वह अणु से भी अतिशय सूक्ष्म है। तथा बृहत्‌ से भी बृहत्‌ है। 
ब्रह्माख्य जो परं दिव्य अप्राकृत तेज है। वह शुभ्र तथा ज्योतिषां ज्योतिः 


''सिद्धान्त मन्दाकिनी'” (१३८ 


अर्थात्‌ सूर्यादि का प्रकाशक अप्राकृत तेज है ऐसा ब्रह्मज्ञानी कहते हैं। 
ब्रह्म के व्यापक और अव्यापक भेद से मूर्ति भेद का आगे विवचेन करेगे। 
ब्रह्म स्वरूप का निरूपण अन्य ग्रन्थों में महर्षियों ने किया है। 

श्यामं सगौरं त्वथ तैजसं परं राधामुकुन्दाविति तस्य 
भेदः । द्वैधं परं तेज उदीरितं तद्‌ मौ मुक्ष्यधेयं त्वनयो 
रभेदः ।।२।। 

वामाङ्क गौरं त्वपरं सनीलं चान्योन्यदीसिः सरति 
प्रभूता । आवान्तरं भेद अनेकधा च संक्षेपतः प्रोच्यत 
सोऽधुनाग्रे ।। ३ ।। 

कल्याणविज्ञानघनमिति, ब्रह्मस्वरूपं निर्दिष्टं तस्य स्यामगौरभेदेन 
विभागं दर्शयति स्याममित्यादिना । श्यामं सगोरं, श्यामगौरमित्यर्थः परं 
तैजसं, ज्योतिषां ज्योतिः । मु० २ ।२ 1६ । इत्यादि श्रुतिप्रतिपाद्यतेजः । 
श्यामगौरतेजसः स्वरूपं निर्दिशति राधामुकुन्दाविति, श्रीराधामुकुन्दं 
संमिल्य ब्रह्मविग्रहो भवति न केवला राधा मुकुन्दो वा, तस्य भेद इति 
राधामूकुन्दभेदेन ब्रह्मतेजसो द्वि प्रकारः । मौमुक्ष्यधेयं, मुमुक्षुध्यानविषयम्‌ । 
वैधं द्विप्रकारकं, स्यामं गौरं च | परं तेजः ब्रह्मतेजः । तत्‌, राधामुकुन्दाख्यं, 
उदीरितं कथितं । अनयोरभेदः, अनयोः स्यामगौरतेजसोः, अभेदः 
स्वरूपैक्यः ।।२ ।। ब्रह्मणो वामाङ्ग गौरं सव्याङ्गं श्यामं | राधाख्यं गौरं 
मुकुन्दं श्यामं दर्शयति । वामाङ्गगौरमिति । वामाङ्गगौरं वामाङ्ग राधाख्यं । 
अपरं सव्याङ्गं मुकुन्दाख्यं सनीलं, नीलरूपाश्रयम्‌ । प्रभूता, परिपूर्णा । 
अन्योन्यदीप्तिः, गौरतेजसः श्यामतेजोगता, श्यामतेजसो गौरतेजोगता 
प्रकाशाख्यप्रभा । सरति एकरूपा भवति | आवान्तरं, प्रयोजन मुद्दिश्य 
अनेकभेदः, गौरस्यामतेजसो रित्यर्थः । शेषं स्पष्टम्‌ ।।३ ।। अथ यदेवै 
तदा दित्यस्य शुक्लं भाः सैव साथ यन्नीलं परः कृष्णम्‌ । छा० १ ।६।६। 
तदिति प्रसिद्धौ । आदित्यस्य अत्तिलेढिबिश्वमित्यदित्‌ तस्यभाव आदित्यं 
तस्य ब्रह्मणः । यच्छुक्लं भाः यच्छुक्लंतेजः सैव, सा, गौरतेजः | अथ 
यन्नीलं भाः, नीलतेजः । तत्‌, परः, द्वितीयं, कृष्णं श्यामतेज इत्यर्थः | 
संमोहनतन्त्रान्तरगत श्रीगोपालसहस्रनाम्नि लु, गौरतेजो विना यस्तु 
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श्यामतेजः समर्चयेत्‌ । स ब्रह्महा सुरापी च स्वर्णस्तेयी गौरतेजः 
श्रीराधाकाख्यं, अनर्च्य श्यामतेजः कृष्णाख्यं समर्चयेत्तस्यचाग्रे 
निन्दाश्रवणात्‌ ।1३ ।। 

कल्याण विज्ञान जो ब्रह्म का स्वरूप प्रतिपादित किया गया है 
उसके श्याम और गौर दो भेद हैं। सूर्यादि प्रकाशित करने वाला श्रुति 
प्रतिपाद्य जो ब्रह्मतेज है उस ब्रह्मतेज के दो भेद हैं राधा और मुकुन्द इसी 
को श्याम और गौर तेज कहते हैं। राधामुकुन्द नामक सम्मिलित जो तेज 
है वह अभेद स्वरूप है जो मुमुक्षुजन के ध्यान का विषय है। राधामुकुन्द 
का युगल रूप ब्रह्म विग्रह कहलाता है। केवल राधा या केवल मुकुन्द तो 
उसके भेद हैं। राधामुकुन्द भेद से ब्रह्मतेज दो भागों में विभक्त है। ब्रह्म के 
वामांग को राधाख्य और दक्षिणांग को मुकुन्दाख्य तेज कहा है। मुकुन्दाख्य 
तेज नीलरूपाश्रय है। तथा परिपूर्ण है। वह अन्योन्यदीप्ति तेज है एक दूसरे 
से प्रकाशित है। गौर तेज की प्रकाश प्रभा श्याम तेजोगत है तथा श्यामतेज 
की तेजोगत प्रकाश प्रभा हैं यह एक रूप हो जाती है। उद्देश्य विशेष होने 
से इसके अनेक भेद है। 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ में लिखा है कि जो विश्व को भक्षित करे बह 
अदित अदित का भाव आदित्य है जो उस ब्रह्म का शुक्ल तेज है कान्ति 
है वह गौर तेज है। द्वितीय कृष्ण श्याम तेज है। 

सम्मोहन तन्त्र के अन्तर्गत श्रीगोपालसहस्रनाम स्तोत्र में लिखा है 
कि गौरतेज के बिना जो जो श्यामेतज की पूजा करता है वह ब्रह्म हत्यारा, 
मद्यपान दोषी तथां सुवर्ण चोरी जनित पाप का भागी होता है। 

यस्मिन्यदाभागवते तु धर्मे यायान्त्य निष्टा असुरे 3 
प्रचो दिताः । तस्मिन्तदा तापनेतुमीहया प्रादुर्भवेब्रह्वा 
मुकुन्दसंज्ञम्‌ ।।४ ।। 

अवतारप्रयोजनंदर्शयति यस्मिनिति । यस्मिन्देशे यदा, 
यस्मिन्काले, भागवते धर्मे, भगवद्वक्तिरूपधर्मविषये न तु सामान्यधर्मे । 


परित्राणायसाधूनामितिगीतासाधूनांपरित्राणायकल्पते भा० द० उ० अ० 
४६ 1३६ | रावणकंसादिसमये वर्णाश्रमधर्मस्य दर्शनाद्वगवद्वक्ति धर्मरक्षार्थ 
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प्रमाणित करती हैं कि ब्रहम प्रचुर विज्ञानमय है तथा स्वरूप और धर्म 
अर्थात्‌ ज्ञान दोनों ही रूप से व्यापक है । वह प्राणों का भी प्राण है । रसैक 
का अर्थ विषयरूपी गन्ध से रहित है। रस ही ब्रह्म है अर्थात्‌ सर्वेश्वर 
श्रीकृष्ण ही श्रृंगार रस रूप है। उनमें बीभत्स भयानक आदि रसो की गन्ध 
भी नहीं । है। श्रृंगार रस की उत्तरावस्था शान्त रस है । कार्य और कारण में 
अंग और अंगी में अभेद होने के कारण शान्त रस में भी श्रृंगार होने के 
कारण आनन्द की प्राप्ति तो श्रृंगार रस से ही होती है । तैत्तरीय उपनिषद्‌ में 
लिखा है कि रसं ह्येवायं लब्ध्वा आनन्दी भवति इस श्रुति का अर्थ है कि 
जीव ब्रह्म रूपी श्रृंगार रस का स्वाद लेकर आनन्दित होता है। आनन्दी 
शब्द में अभूत तदभाव में प्रत्यय है इसलिए पहले आनन्द का अभाव 
दर्शाया है। यह अपरिच्छिन्न रस आकाश आनन्दाश्रय नहीं है। आनन्द 
स्वरूप नहीं है। रस और आनन्द में अंगांगी भाव से अभेद है। रस अंगी 
और आनन्द अंग है। रस का आविर्भाव स्थान रास है। उस रास में 
श्रीसर्वेश्वर प्रभुःसे विलक्षण आनन्द प्राप्त होता है। जिस आनन्द में जीव 
देहाध्यास को भूल जाता है। वह ब्रह्म संसार वैकार निरस्तमूर्ति है अर्थात्‌ 
सांसारिक वृद्धिहास आदि परतन्त्र प्रभृति से रहित विग्रहवान्‌ है सूर्य के 
मध्य में जो प्रकाशमय पुरुष विशेष परिलक्षित होता है वह हिरण्यमय और 
रजतमय विग्रह है उसीकी श्मश्रु (केश) हिरण्यमय है तथा रोम रजतमय 
है। देवताओं के श्मश्रु नहीं होते नख से लेकर शिखा तक सभी सुवर्णमय 
है। समस्त अवयव रजतमय हैं तथा अति कमनीय है। अथवा प्रकाशमय 
पुरुष कप्यास है अब द्वितीय अर्थ है कि आदित्य के मध्य में स्थित प्रकाश 
है वह कप्यास है। कप्यास शब्द अनेकार्थक है। 
कं जल॑ पिबतीति कपिः कमलम्‌ क, का अर्थ जल है जल पीने 
वाला कपि अर्थात्‌ कमल के समान विकसित सूर्य स्थित प्रकाश को 
कप्यास कहते हैं कमल के समान मनोहरता ही सादृश्य है। अथवा कपि 
का अर्थ सूर्य हैं और सूर्य में जो प्रकाश रूप में स्थित वह कप्यास है। 
अथवा नित्यमुक्त जीव ही कप्यास है। नित्यमुक्त जीव के साथ विराजमान 
कप्यास अर्थात्‌ सर्वेश्वर श्रीकृष्ण एक अर्थ कप्यास का केशव है जिससे 


““सिद्धान्त मन्दाकिनी'' (१३७ 


ब्रह्मा और ईश्वर तथा सर्व प्राणियों के नियन्ता की उत्पत्ति होती है उसे 
केशव नाम वाला कहा है। अथवा क वर्ण का अर्थ ब्रह्मा है ऐसा एकाक्षरी 
कोष में लिखा है। ब्रह्मा की रक्षा करने वाला कपि हुआ कपि का अर्थ 
कृष्ण वही आदित्य के मध्य में स्थित हैं जिसे कप्यास कहते हैं। अथवा 
कपि का अर्थ अर्जुन उसके साथ उपविष्ट को कप्यास कहते हैं। कपि 
हनुमान का भी नाम है हनुमान के साथ विराजित कप्यास अर्थात्‌ श्रीरामचन्द्र। 
कप्यास शब्द ब्रह्म का भी पर्याय है। क्योंकि कपि प्रकृति सम्बन्ध 
वियुक्त जीव का बोधक है वह जिसके साथ है वह कप्यास है इसलिए ब्रह्म 
का समनार्थक शब्द है। उदिति का अर्थ उद्गीथ के मध्य है जो उसका 
नाम उदिति है। उसके श्वेत कमल के समान नेत्र हैं। आदित्य स्थित सर्वेश्वर 
प्रभु के श्वेत कमल के समान नेत्र हैं तथा वह शुभाशुभ कर्माश्रय जीवों से 
अतिश्रेष्ठ है। कर्म सम्बन्ध का अभाव होने के कारण | जो मुमुक्षु ऐसे गुण 
वाले पुरुष विशेष को जानता है। वह सुभी जीवों से उत्तम है तथा मोक्ष का 
पात्र है। 
वह ब्रह्म धर्म और स्वरूप दोनों रूप से व्यापक है। धर्म अपहत 
पापात्मा के ज्ञान को कहते हैं। अंगुष्ठ मात्र परिमाप वाला अन्तरात्मा सभी 
प्राणियों के हृदय में सन्निविष्ट है। श्रुति में अंगुष्ठ मात्र स्वरूप दिखाकर फिर 
उसके असंख्य मस्तक और असंख्य नेत्र हैं। ऐसे स्वरूप को इतना मात्र 
नहीं किया जा सकता, जो पुरुष भूतकालिक विश्व भविष्य कालिक विश्व 
वर्तमान कालिक विश्व सबमें समाविष्ट है। समस्त ब्रह्माण्ड पुरुष ही है 
पुरुषातिरिक्त कुछ भी नहीं है। श्रुति कहती है कि विश्व के बाहर भीतर जो 
दृश्य हैं वह उसके कर चरण में समाविष्ट है अथवा शिर और नेत्र में 
समाविष्ट है। इतना व्यापक रूप भी प्रतिपादित किया है। उसके चारों तरफ 
कान है। वह पुरुष ब्रह्म है। विश्व की समस्त चेतन अचेन वस्तुओं में व्याप्त 
होकर स्थित है। उक्त विवेचन के आधार पर ब्रह्म मूर्तिमान होने पर उसके 
व्यापकत्व को क्षति नहीं है। 
वह अणु से भी अतिशय सूक्ष्म है। तथा बृहत्‌ से भी बृहत्‌ है। 
ब्रह्माख्य जो परं दिव्य अप्राकृत तेज है। वह शुभ्र तथा ज्योतिषां ज्योतिः 
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अर्थात्‌ सूर्यादि का प्रकाशक अप्राकृत तेज है ऐसा ब्रह्मज्ञानी कहते हैं। 
ब्रह्म के व्यापक और अव्यापक भेद से मूर्ति भेद का आगे विवचेन करेगे। 
ब्रह्म स्वरूप का निरूपण अन्य ग्रन्थों में महर्षियों ने किया है। 

श्यामं सगौरं त्वथ तैजसं परं राधामुकुन्दाविति तस्य 
भेद: | द्वैधं परं तेज उदीरितं तद्‌ मौमुक्ष्यधेयं त्वनयो 
रभेदः ।।२।। 

वामाङ्कः गौरं त्वपरं सनीलं चान्योन्यदीप्तिः सरति 
प्रभूता । आवान्तरं भेद अनेकधा च संक्षेपतः प्रोच्यत 
सोऽधुनाग्रे ।। ३ ।। 

कल्याणविज्ञानघनमिति, ब्रह्मस्वरूपं निर्दिष्टं तस्य स्यामगौरभेदेन 
विभागं दर्शयति स्याममित्यादिना । श्यामं सगौरं, श्यामगौरमित्यर्थः परं 
तैजसं, ज्योतिषां ज्योतिः । मु० २।२।६ । इत्यादि श्रुतिप्रतिपाद्यतेजः । 
श्यामगौरतेजसः स्वरूपं निर्दिशति राधामुकुन्दाविति, श्रीराधामुकुन्दं 
संमिल्य ब्रह्मविग्रहो भवति न केवला राधा मुकुन्दो वा, तस्य भेद इति 
राधामुकुन्दभेदेन ब्रह्मतेजसो द्वि प्रकारः । मौमुक्ष्यधेयं, मुमुक्षुध्यानविषयम्‌ । 
द्वैधं द्विप्रकारकं, स्यामं गौरं च । परं तेजः ब्रह्मतेजः । तत्‌, राधामुकुन्दाख्यं, 
उदीरितं कथितं । अनयोरभेदः, अनयोः स्यामगोरतेजसोः, अभेदः 
स्वरूपैक्यः ।।२ ।| ब्रह्मणो वामाङ्ग गौरं सव्याङ्गं श्यामं | राधाख्यं गौरं 
मुकुन्दं श्यामं दर्शयति । वामाङ्गगौरमिति। वामाङ्गगौरं वामाङ्ग राधाख्यं । 
अपरं सव्याङ्गं मुकुन्दाख्यं सनीलं, नीलरूपाश्रयम्‌ । प्रभूता, परिपूर्णा । 
अन्योन्यदीस्तिः, गोरतेजसः श्यामतेजोगता, श्यामतेजसो गौरतेजोगता 
प्रकाशाख्यप्रभा । सरति एकरूपा भवति | आवान्तरं, प्रयोजन मुद्दिश्य 
अनेकभेदः, गौरस्यामतेजसो रित्यर्थः । शेषं स्पष्टम्‌ ।।३ ।। अथ यदेवै 
तदा दित्यस्य शुक्लं भाः सैव साथ यन्नीलं परः कृष्णम्‌ । छा० १ ।६ ।६। 
तदिति प्रसिद्धौ । आदित्यस्य अत्तिलेढिबिश्वमित्यदित्‌ तस्यभाव आदित्यं 
तस्य ब्रह्मणः । यच्छुक्लं भाः यच्छुक्लंतेजः सैव, सा, गौरतेजः । अथ 
यन्नीलं भाः, नीलतेजः । तत्‌, परः, द्वितीयं, कृष्णं श्यामतेज इत्यर्थः । 
संमोहनतन्त्रान्तरगत श्रीयोपालसहस्रनाम्नि तु, गौरतेजो विना यस्तु 
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श्यामतेजः समर्चयेत्‌ । स ब्रह्महा सुरापी च स्वर्णस्तेयी गौरतेजः 
श्रीराधाकाख्यं, अनर्च्य श्यामतेजः कृष्णाख्यं समर्चयेत्तस्यचाग्र 
निन्दाश्रवणात्‌ ।1३ ।। | 

कल्याण विज्ञान जो ब्रह्म का स्वरूप प्रतिपादित किया गया है 
उसके श्याम और गौर दो भेद हैं। सूर्यादि प्रकाशित करने वाला श्रुति 
प्रतिपाद्य जो ब्रह्मतेज है उस ब्रह्मतेज के दो भेद हैं राधा और मुकुन्द इसी 
को श्याम और गौर तेज कहते हैं। राधामुकुन्द नामक सम्मिलित जो तेज 
है वह अभेद स्वरूप है जो मुमुक्षुजन के ध्यान का विषय है। राधामुकुन्द 
का युगल रूप ब्रह्म विग्रह कहलाता है। केवल राधा या केवल मुकुन्द तो 
उसके भेद हैं। राधामुकुन्द भेद से ब्रह्मतेज दो भागों में विभक्त है। ब्रह्म के 
वामांग को राधाख्य और दक्षिणांग को मुकुन्दाख्य तेज कहा है। मुकुन्दाख्य 
तेज नीलरूपाश्रय है । तथा परिपूर्ण है। वह अन्योन्यदीप्ति तेज है एक दूसरे 
से प्रकाशित है। गौर तेज की प्रकाश प्रभा श्याम तेजोगत है तथा श्यामतेज 
की तेजोगत प्रकाश प्रभा हैं यह एक रूप हो जाती है। उद्देश्य विशेष होने 
से इसके अनेक भेद है। 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ में लिखा है कि जो विश्व को भक्षित करे बह 
अदित अदित का भाव आदित्य है जो उस ब्रह्म का शुक्ल तेज है कान्ति 
है वह गौर तेज है। द्वितीय कृष्ण श्याम तेज है। 

सम्मोहन तन्त्र के अन्तर्गत श्रीगोपालसहस्रनाम स्तोत्र में लिखा है 
कि गौरतेज के बिना जो जो श्यामेतज की पूजा करता है वह ब्रह्म हत्यारा, 
मद्यपान दोषी तथां सुवर्ण चोरी जनित पाप का भागी होता है। 

यस्मिन्यदाभागवते तु धर्मे यायान्त्य निष्टा असुरैः 
प्रचोदिताः । तस्मिन्तदा तापनेतुमीहया प्रादुर्भवेब्र ह्म 
मुकुन्दसज्ञम्‌ ।। ४ ।। 

अवतारप्रयो जनंदर्शयति यस्मिनिति। यस्मिन्देशे यदा, 
यस्मिन्काले, भागवते धर्मे, भगवद्गक्तिरूपधर्मविषये न तु सामान्यधर्मे । 
परित्राणायसाधूनामितिगीतासाधूनांपरित्राणायकल्पते भा० द० उ० अ० 
३६ ।३६ । रावणकंसादिसमये वर्णाश्रमधर्मस्य दर्शनाद्वगवद्वक्ति धर्मरक्षार्थ 
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मेवावतार प्रयोजनमित्यर्थः । परित्राणाय साधूनामितिभगवताचोक्तम्‌, 
असुरैः प्रचोदिताः, राक्षस दैत्यैः त त्सदृशमनुष्यै वा प्रेरिताः । अनिष्टाः, 
उपद्रवाः, यायाति अतिगच्छन्ति भक्तानित्यर्थः । तस्मि न्तदा तत्र, देशे 
काले च, ताननिष्ठान्‌, अपनेतुमीहया, ध्वंसिलु मिच्छया, मुकुन्दसंज्ञकं 
ब्रह्म, मुकुन्दाख्यद्रह्य प्रादुर्भवे दवतरे दित्यर्थ | अवतारोनामप्रादुर्भावोनलु- 
नूतनरचना ।।४ ।। 

उपर्युक्त कारिका में अवतार प्रयोजन को दर्शाया गया है। भगवान्‌ 
का अवतार तब होता है जब जिस देश में, जिस समय भगवद्‌ भक्ति रूप 
धर्म के विषय में क्षति हो न कि सामान्य धर्म के विषय में, गीताजी में साधु 
संरक्षण अवतार प्रयोजन है। रावण-कंसादि के समय वर्णाश्रम धर्म 
व्यवस्थित था केवल भगवद्‌ भक्ति रूपी धर्म रक्षार्थ ही प्रभु का अवतार 
हुआ था। भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने गीताजी में स्वयं कहा है परित्राणाय साधूनां, 
साधुओं सज्जनों की रक्षा हेतु भगवान्‌ अवतरित होते हैं। भगवद्‌ भक्ति 
रूपी धर्म में राक्षस दैत्य या तत्‌ सदृश मनुष्यों द्वारा उपद्रव (विघ्न) डाले 
जाते हैं। भक्तों को पीडित किया जाता है। उस समय उसी स्थान पर उन 
अनिष्टकारी उपद्रवियों को नष्ट करने की इच्छा से मुकुन्द नामाख्य ब्रह्म का 
अवतार होता है। अवतार का अर्थ प्रादुर्भाव है नूतन रचना नहीं है। | 

त द्वौर तेजः तनुकं विधाय तुल्यं सदा तिष्ठति तस्य 
पार्श्वे । भामा रमा रुक्मिणिकं ब्रुवीते ताः स्वाधिकारे 
सकलानियुक्ताः ।।५ ।। 

भगवान्‌ के अवतार के समय गौरतेज राधिकाजी भगवान्‌ के 
अनुरूप ही स्वकीय विग्रह का निर्माण करके उनके वामांग में सदा विराजमान 
रहती हैं। राधाजी के भामा रमा रूक्मिणी तीन भेद हैं। वे अपने अपने कार्य 
में नियुक्त है। 

भगवत अवतारकाले गौरतेजसः श्रीराधिकातः सत्य 
भामारमादिप्रादुर्भावं दर्शयति । तदित्यादिना तदिति, भगवत अवतारकाले, 
गौरतेजः श्रीराधिकाख्यं भक्तानां श्रङ्गाररसपानार्थ लुल्यं विधाय भगवतो 
विग्रहानुरूपं स्वकं विग्रहं निर्माय तस्य भगवतः पार्श्वे, सदा तिष्ठति 
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वामभाग इत्यर्थः | तद्भेदं दर्शयति । भामा रमा रुक्मिणिकमिति, 
भामासत्यभामा, रमा पद्मा रुक्मिणी तु प्रसिद्धा, श्रीश्च लक्ष्मीश्च ते पत्न्या; 
इति पुरुषसूक्तात्‌ श्रीशब्देन राधिकाभिधीयते, तत्र लक्ष्मीशब्दस्य 
पृथग्निर्देशात्‌ । हे पुरुषोत्तम, ते तव, श्री लक्ष्मी द्वयेप्रिये स्याताम्‌, इति 
वाक्यार्थः । तत्र श्रीशब्दार्थस्य प्रधानत्वात्पूर्व निर्देशः । श्रीमन्मुकुन्द- 
चरणाविति मन्त्रवर्ये श्री शब्दार्थस्य मुकुन्दपदार्थेन सह नित्ययोगनिर्देशाच्च | 
कृष्णात्मिका जगत्कर्त्री मूलप्रकृति रुक्मिणी, व्रजस्त्री जनसम्भूतः श्रुतिभ्यो 
ब्रह्मसंगतः ।। प्रणवत्वेन प्रकृतित्वं वदन्ति ब्रह्मवादिनः । श्रीगोपालो - 
त्तरतापन्याम्‌ ।। मूलप्रकृतीति विश्व सृष्टिकारिणी, एवं भूता रुक्मिणी 
व्रजस्त्रीजनः श्रीराधिका, तस्या जाता रुक्मिणीत्यर्थः सम्भूत इति 
छान्दसत्वात्‌ पुलिङ्ग श्रुतिभ्यो ब्रह्मसंगतः । श्रुतिभ्यः श्रुतिप्रमाणैः, ब्रह्म 
संगतः ब्रह्मशब्दवाच्या, प्रणवत्वेन प्रकृतित्वं वदन्ति ब्रह्मवादिन इति 
प्रणवत्वेन हेतुना प्रकृतित्वं साधयति | यत्र यत्र प्रणवत्वंतत्र २ 
विश्वप्रकृतित्व मितिव्याप्तिः । प्रकृतित्वं निमित्ताभिन्ञोपादानकारणत्वम्‌ । 
ताः तत्पत्न्य, स्वाधिकारे सकला नियुक्ता इति, भजतां मुमुक्षूणां जीवानां 
स्नेहाधिष्ठातृराधा भगवता रासादिक्रीडा सहचारिणी च । ऐश्वर्याद्याधिष्ठातू 
रमा एवंगौरतेजस उद्भूताः सात्विक राजसतामसभेदेनत्रिधाभवन्ति । 
तत्रसात्विकं, रमा राजसं सरस्वती, तामसंदुर्गाचण्ड्यादिः, राधा तु त्रैगुण्य 
रहिता ।।६ ।। 

भगवान्‌ के अवतार के समय गौर तेज श्रीराधिकाजी से सत्यभामा 
आदि के प्रादुर्भाव को दर्शाया है। अवतार के समय श्रीराधिकाजी भक्तों 
को श्रृंगार रस का पान कराने के लिए भगवान्‌ के विग्रह के अनुरूप 
स्वकीय विग्रह का निर्माण कर सदा उनके वामभाग रमा-अर्थात्‌ लक्ष्मी 
और रुक्मिणी, इनमें रुक्मिणी तो प्रसिद्ध है श्रीश्चते लक्ष्मीश्च पत्न्या, इस 
नारायण सूक्त की श्रुति में श्री शब्द का अर्थ राधा है क्योंकि लक्ष्मी का 
पृथक्‌ से निर्देश है। श्रुति का अर्थ है कि हे पुरुषोत्तम तुम्हारी दो पत्नी तुम्हे 
अतिशय प्रिय हैं श्रीशब्दार्थ प्रधान होने से पूर्व में प्रयुक्त है। श्रीमन्मुकुन्द- 
चरणाविति इस शरणागति मन्त्र में श्रीशब्दार्थ का मुकुन्द शब्दार्थ के साथ 
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नित्ययोग निर्देशित है । जगत्‌ का निर्माण करने वाली मूल प्रकृति रुक्मिणी 
राधाजी से प्रादुर्भूत हुई है यह श्रुति प्रमाणित है । वह ब्रह्म शब्दाभिधेय भी 
है। ब्रह्मवादी लोग जिसे प्रणवत्व के कारण प्रकृति कहते हैं। प्रकृति इस 
जगत्‌ का अभिन्न निमित्तोपादनकारण है। जहाँ जहाँ प्रणवत्व है वहाँ वहाँ 
विश्व प्रकृतित्व है। यह व्याप्ति है वे सभी पत्नियां स्वाधिकार में नियुक्त हैं। 

मुमुक्षु जीवों की स्नेहाधिष्ठात्री राधा भगवान्‌ की रासादि क्रीडा 
की सहचारिणी है। ऐश्वर्य की अधिष्ठात्री रमा गौर तेजस से उद्भूत है। वह 
सात्विक राजस तामस भेद से तीन प्रकार की है। उसका सात्विक रूप 
रमा, राजस रूप सरस्वती तथा तामस रूप दुर्गा चण्डी आदि है। राधा तो 
त्रैगुण्य रहित है। 


इति श्री सप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्ठिकब्रह्मचारिणा 
श्रीनिम्बार्कपदपद्मान्ते वासिना श्रीवैष्णवदासशास्त्रिणा 
विरचितायां ब्रह्मद्रव्यनिरूपण मष्टमतरङ्गम्‌ ।। ८ ॥ 
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अथ धर्मभूतज्ञानद्रव्यनिरूपणम्‌ 


ज्ञानधर्मिकमाधेयं ज्ञानं यद्‌ बृहर्क मतम्‌ । 
गुणाश्रयं च द्रव्यं तत्प्रवदन्ति मनीषिणः ।।१ ।। 

ब्रह्म द्रव्य के निरूपण के बाद धर्मीभूत ज्ञान द्रव्य का निरूपण 
करते हैं। ज्ञान धार्मिक (सर्वेश्वर और जीव) का आधार धर्मज्ञान है वह 
व्यापक गुण है गुण का जो आश्रय है उसे द्रव्य कहते हैं। ऐसा मनीषी 
कहते हैं। 

ब्रह्द्रव्यनिरूपणानन्तरं धर्म भूतज्ञानद्रव्यं निरूपयति, ज्ञान- 
धर्मिकमित्यादिना, ज्ञानधर्मिकमिति, ज्ञानं धर्मि यस्य तद्‌ ज्ञानधर्मिकं, 
धर्मिज्ञानं च सर्वेश्चरो जीवश्च। सत्यं ज्ञान मनन्तं ब्रह्म तै०१ | अत्र 
ब्रह्मरूप ज्ञानं प्रसिद्धं विज्ञानमानन्दं ब्रह्म । वृ० ३।६।२८॥।। अत्रापि 
ब्रह्मस्वरूपज्ञानं प्रसिद्धं । अय मात्मा ब्रह्म विज्ञानमयः । वृ० ४ ।५ ।। अत्र 
जीवस्वरूपज्ञानं प्रसिद्धं, विज्ञानं विज्ञानमय इत्यत्र, ज्ञानस्वरूपोज्ञानाश्रय 
इत्यर्थः । यस्मिन्‌ ज्ञानं विद्यते तद्धर्मि तत्र यद्‌ ज्ञानं विद्यते तद्धर्मरूप 
ज्ञानं, अत एव धर्मरूपज्ञानस्याश्रयं ब्रह्मस्वरूपज्ञानं जीवस्वरूप ज्ञानं 
च । आधेयम्‌, ब्रह्मजीवाधारकं धर्मज्ञान माधेयं | यद्‌, धर्मज्ञानं, वृहकं 
व्यापकं, यथा ब्रह्मव्यापकं तथा तस्य ज्ञानं व्यापकं । जीवस्त्वणुस्वरूपः 
तस्य ज्ञानं व्यापकं ब्रह्मणि ज्ञानानङ्गीकारे ईक्षणबहुभवन संकल्पादि- 
नामनुपपत्तिः, अतः सृष्ट्यादिकार्याणां विप्लवः स्यात्‌ । कुलाल-स्यापि 
घटादिकार्ये ज्ञानपूर्वकमेवेक्षणादिकं भवति । जीवानां तु लोके ज्ञानपूर्वकं 
कार्येप्रवृत्तिः प्रसिद्धैव । जीवस्य धर्मिणो ऽुत्वे धर्मस्वरूपज्ञानस्य व्यापकेत्वे 
न विरोधः परिच्छिन्नस्य धर्मिणो भास्करस्य प्रभारूपधर्मेण व्यापकत्व- 
दर्शनात्‌ । जीवस्य धर्मभूतज्ञाने व्यापकत्वानङ्गीकारे शरीरमात्रेषु 
करचरणादिषु सुखदुःखादीनां भानं न भवेत्‌ । यथा जीवस्वरूपं परिच्छिन्न 
तथा तस्य धर्मज्ञानं परिच्छिन्नं स्यात्तदा जीवस्य हृदिनिवासः तत्रैव 
सुखदुःखादीनां भानं न तु सर्वत्र । यथा भास्करस्य प्रभाद्वारेणसर्वत्रव्याप्ति 
भवति तथा जीवस्य व्यापकधर्मज्ञानद्वारेण करचरणादिषु व्याप्तिः भ॑वति | 
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उक्तं च भगवता गीतायां । यथा प्रकाशय त्येकः कृत्स्नं लोक मिमं रविः 
क्षेत्र क्षेत्री तथा कृत्स्नं प्रकाशयति भारत | हे भारत यथा परिच्छिन्नो 
रविः स्वधर्मभूतव्यापकप्रभाद्वारेण कृत्स्नं सर्वं इमं दृश्यमानं लोकं, 
प्राकृतलोकं प्रकाशयति, तथा क्षेत्री जीवः क्षेत्रं, स्वभोगायतनं शरीरं, 
कृत्स्नं, करचरणादिकं सर्वं व्यापकधर्मज्ञानद्वारेण प्रकाशयति, इति 
वाक्यार्थः | गुणाश्रयं, प्रकाशाख्योयो गुणः तदाश्रयं धर्मज्ञानं । अत एव 
रव्यं द्रव्यस्वरूपं, गुणाश्रयं द्रव्य मिति द्रव्यस्य लक्षणं, धर्मभूतज्ञानस्य 
्रव्यत्वानङ्गीकारे तत्र प्रकाशाख्यगुणस्याभावात्करचरणदिषु सुखदुःचादीनां 
भानं न स्यात्‌ | द्रव्येगुणो वर्तति नान्यत्र । धर्मभूतज्ञानं दरव्यं प्रकाशगुणाश्रय- 
त्वात्‌, जीववत्‌, व्यतिरेके तु यन्नैव तन्नैवं यथा रस इत्यनुमानमप्यनु- 
संधेयम्‌। तत्‌, जीवब्रह्मणो धर्मभूतज्ञानं, प्रवदन्ति मनीषिणः, श्रुतयो 
महर्षये इति || तेजस एव प्रकाशो नान्यस्य ब्रह्मस्वरूपज्ञानं जीवस्वरूप- 
ज्ञानं तयो- धर्मभूतज्ञानं च च सर्व तैजसं भवति पूर्व बहुतरं व्युत्पादितं तेषां 
धर्मिधर्मज्ञानानां परस्परं भेद अस्त्येव | तथा हि जीवस्वरूपज्ञानं परिच्छिन्न 
ब्रह्मस्वरूपज्ञानं व्यापकं, इति परिच्छिन्नत्वेन व्यापकत्वेन तयोर्भेदः | 
जीवब्रह्मणो धर्मज्ञान द्वयं व्यापकं । ब्रह्मणो धर्मज्ञानं नित्याविर्भावः, जीवस्य 
धर्मज्ञानं, आविर्भावः | तस्य धर्मज्ञाने संसारदशायां शुभाशुभाऽविद्याख्या 
ऽऽवरणेनाच्छादनं भवेत्‌, मोक्षदशायां लदावरणनिवृ्तौ चाविर्भावः । 
तयोर्नित्याविर्भावत्वेनाविभवित्वेन भेदः । जीवस्वरूपज्ञानं स्वस्वरूप - 
मात्रस्यैव प्रकाशकं तस्य धर्मभूतज्ञानं तु स्वस्वरूपस्य परस्वरूस्य च 
प्रकाशकं यथा दीप: । अस्य संसारदशायां दृष्श्रुतपदार्थस्य भानं भवति 
घटे दीप इव संकुचितः | आवरणनिवृतौ तु करणेन्द्रियनिर्पेक्षितप्रकाशः । 
नहि जीवतद्भर्मज्ञानयोः स्वतन्त्रप्रकाशः किन्तु ब्रह्माधीनः ब्रह्मणो व्याप्त 
सर्वत्र विद्यमानत्वात्‌, जीव तद्धर्मज्ञानयोः सत्वात्‌ ।।१ || 

ज्ञान धार्मिक की व्याख्या है कि ज्ञानं धर्मि यस्य तद्‌ ज्ञान है धर्मी 
जिसका वह (गुण) है। जिसका वह ज्ञान धार्मिक अर्थात्‌ सर्वेश्वर और 
जीव ब्रह्म मे ज्ञान रूपी गुण है इसमें अनेक श्रुतियाँ प्रमाण है। सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म, विज्ञानमानन्दम्‌ ब्रह्म दोनों श्रुतियों मे ब्रह्म का स्वरूप ज्ञान 
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प्रसिद्ध है। अयमात्मा ब्रह्म विज्ञानमय, इस श्रुति में जीव स्वरूप ज्ञान 
प्रसिद्ध है। विज्ञानमय का अर्थ ज्ञान स्वरूप तथा ज्ञानश्रय है । जिसमें ज्ञान 
है बह धर्मि कहलाता है, जो ज्ञान है वह धर्मरूप है इसलिए धर्मरूप ज्ञान 
का आश्रय ब्रह्म स्वरूप ज्ञान तथा जीव स्वरूप ज्ञान दोनों है। आधेय का 
भावार्थ ब्रह्म जीव का आराधक धर्म ज्ञान ही आधेय है वह जैसे ब्रह्म 
व्यापक है वैसे ही उसका ज्ञान भी व्यापक है। जीव तो अणु स्वरूप है। 
यदि उसके ज्ञान की व्यापकता नहीं स्वीकार करें बहु भवन संकल्पादि का 
आविर्भाव घटित नहीं होगा अतः सृष्टिआदि कार्यों की क्षति होगी कुम्भकार 
घट का निर्माण ज्ञानपूर्वक देखभाल करके करता है। जीवों की संसार में 
ज्ञान पूर्वक ही प्रवृत्ति होती है। ऐसी प्रसिद्धि है। जीव को अणु रूप तथा 
उसके ज्ञान को व्यापक स्वीकार करने पर भी कोई विरोधाभास नहीं है। 
परिच्छिन्न धर्मी भास्कर प्रभारूपी धर्म व्यापक देखा जाता है। यदि जीव 
के धर्मभूत ज्ञान में व्यापकत्व स्वीकार नहीं करें तो सम्पूर्ण शरीर के कर 
चरण आदि में सुख दुःखादि का भान नहीं होगा। जैसे जीव का स्वरूप 
(परिच्छन्न) सीमित है वैसे ही उसके ज्ञान को भी सीमित मान ले तो जहाँ 
हृदय में जीव का निवास है वहीं सुख दुःख का अहसास होगा सर्वत्र नहीं 
होगा। 

जैसे सूर्य की प्रभा के द्वारा सर्वत्र व्याप्ति है। वैसे ही जीव की 
व्यापक धर्म ज्ञान के द्वारा करचरणादि में सर्वत्र व्याप्ति है। कहा भी है। 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने गीताजी के चतुर्दश अध्याय में-हे अर्जुन जैसे एक 
परिच्छिन्न रवि (सूर्य) स्वधर्मभूत व्यापक प्रभा से सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को 
प्रकाशित करता है। वैसे ही क्षेत्री (जीव) क्षेत्र स्वभोगायतन करचरणादिक 
सहित सम्पूर्ण शरीर को व्यापक धर्म ज्ञान द्वारा प्रकाशित करता है। 
गुणाश्रय का अर्थ प्रकाशाख्य गुण उसका आश्रय धर्मज्ञान है इसलिए द्रव्य 
का स्वरूप गुणाश्रय द्रव्य है ऐसी परिभाषा द्रव्य की है। यदि हम धर्मभूत 
ज्ञान को द्रव्यत्व स्वीकार नहीं करें तो उसमें प्रकाशाख्य गुण का अभाव 
होने के कारण करचरणादि में सुख दुःख का भान नहीं होगा। द्रव्य में ही 
गुण है अन्यत्र नहीं है धर्मभूत ज्ञान द्रव्य प्रकाशाश्रय होने के कारण जीव 
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की तरह व्यतिरेक व्याप्ति में तद्‌ अभाव होने पर तद्‌ अभाव है। ब्रह्म 
स्वरूप ज्ञान और जीव स्वरूप उन दोनों में धर्मीभूत ज्ञान तैजस होता है। 
धर्म और धर्मी ज्ञान में परस्पर भेद है ही। क्योंकि जीव का स्वरूप ज्ञान 
परिच्छिन्न और ब्रह्म का स्वरूप ज्ञान व्यापक है इसलिए परिच्छिन्नत्व 
(सीमित) व्यापकत्व के कारण दोनों में भेद है। धर्म ज्ञान दोनों का व्यापक 
है। ब्रह्म का धर्म ज्ञान नित्य आविर्भूत रहता है। जीव के धर्म ज्ञान का 
आविर्भाव है उसमें नित्यता नहीं हैं। क्योंकि उसका धर्म ज्ञान सांसारिक 
दशा में शुभाशुभ अविद्या रूपी आवरण से आच्छादित हो जाता है। तथा 
मोक्ष दशा में आवरण की निवृत्ति होने पर धर्म ज्ञान का आविर्भाव हो जाता 
है। दोनों में नित्याविर्भाव तथा आविर्भाव के कारण भेद है। 
जीव का स्वरूप ज्ञान स्वरूप मात्र का प्रकाशक है। किन्तु धर्मभूत 
ज्ञान तो स्वस्वरूप का तथा परस्वरूप दोनों का प्रकाशक है। जैसे दीपक 
पररूप तथस स्वरूप का प्रकाशक है सांसारिक दशा में दृष्टश्रुत पदार्थ का 
भान होता है। जैसे घट में दीपक संकुचित रहता है। आवरण निवृत्ति होने 
पर करण (इन्द्रिय) की अपेक्षा के बिना ही प्रकाश होता है। 
जीव और तद्धर्म ज्ञान का स्वतन्त्र प्रकाश नहीं है। किन्तु वह 
ब्रह्म के अधीन है। ब्रह्म के सर्वत्र व्याप्त होने के कारण तथा जीव और 
उसका धर्मज्ञान दोनों ही ब्रह्म में विद्यमान है। 
अणुभूतस्य जीवस्य धर्मज्ञानं यदीरितम्‌ । 
तस्यैव परिणामः स्यात्सप्रमाणं सुखादिकम्‌ ।।२।। 
अणु रूप जीव का जो धर्मज्ञान प्रतिपादित किया है। उसी की 
अवस्था विशेष सप्रमाणिक सुखदुःखादि है । 
जीवस्य धर्मभूतज्ञानस्या वस्थान्तरं लक्षयति, अणुभूतस्ये 
त्यादिना, अणुभूतस्य जीवस्य, ब्रह्माधीनस्थितिप्रवृत्तिकस्य बन्धमोक्षार्हस्य 
स्वरूपमात्रप्रकाशकस्य देहेन्द्रियविलक्षणस्य शरीरसंयोगवियोगाश्रयस्य- 
द्रव्यस्वरूपस्य स्याणुपरिमाणकस्य चेतनस्य, धर्मज्ञानं यदीरितं व्यापक 
धर्मज्ञानं, ज्ञानधर्मिकमित्यादिना प्रतिपादितम्‌ | तस्यैव, व्यापकजीवधर्म- 
ज्ञानस्यैव, परिणामः, अवस्था विशेषः | सप्रमाणं सुखादिकं स्यात्‌। 
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तथा हि प्रत्यक्षानुमानशब्द प्रमाणानि ज्ञानानि, सुखश्रद्धाभक्तिशरणगति- 
संवितातिप्रज्ञाधिषणाधीविद्यापुष्टिमेधाबुद्धि सुखेच्छाद्वेषस्मृतिसंशयविपर्य- 
भ्रमनिश्चयानुभवव्यसायमो हरागमदमात्सर्यधैर्यचपलतादम्भक्रोध- 
लोभदर्पस्तम्भद्रोहवैराग्यानन्द दुर्मति सुमतिप्रीतिसन्तोषोन्नतिदया- 
मित्रतामोक्षलज्ञात्यागेच्छाक्षमेच्छाविचारजयपराजयघृणाभावनाकपट- 
परनिन्दात्याग तृष्णादुर्वासनासुवासनाः, इत्येता जीवधर्मज्ञानस्यैव 
परिणामाः । अत एवेमानि, सर्वाणि द्रव्याणि सन्ति । स्वस्वकाल माश्रित्य 
जीवस्य धर्मज्ञानादिमानि प्रादुर्भवन्ति पुनः तत्रैव तिरोभवन्ति ।। 
श्रुतिरप्याह । संज्ञानमाज्ञानं विज्ञानं प्रज्ञानं मेधा दृष्टि धृतिर्मति मनीषा 
जूतिः स्मृतिः संकल्पः ऋतु रसुकामो वश इति, सवाणि एवैतानि 
प्रज्ञानस्य नामधेयानि भवन्ति ।। ऐत० ३।५।२।। इति निर्दिष्ट 
जीवधर्मभूतज्ञानस्यावस्थान्तरे प्रमाणम्‌ । संज्ञानं घटपदादिज्ञानं, आज्ञानं 
प्रमाणज्ञानं, विज्ञानं चिरस्थायिज्ञानं, प्रज्ञानं, प्रज्ञा, जूतिः प्रीतिः क्रतुः, 
योगादिक्रियाद्वारेण प्रादुर्भूतज्ञानं, असुकामः प्राणधारणेच्छा वशः 
वशीकरणम्‌ | इमानि सर्वाणि श्रुतिगतानि, प्रज्ञानस्य जीवधर्मभूतज्ञानस्य, 
नामधेयानि वाच्यानिपरिणामा इत्यर्थः ।। घटज्ञानं पटज्ञानमिति 
जीवधर्मज्ञानस्या वस्थान्तरम्‌ । तादृश ज्ञाने घटपटादीनां नित्यसम्बन्ध 
इत्याकरे द्रष्टव्यो विस्तरभया दिहनोच्यते ।।२ ।। 

जीव के धर्मीभूत ज्ञान की अवस्था विशेष को लक्षित करते हैं। 
अणु भूत जीव की स्थिति प्रवृत्ति ब्रह्म के अधीन है। वह अणुरूप जीव जो 
बन्धमोक्ष के योग्य, स्वरूप मात्र का प्रकाशक, देहेन्द्रिय विलक्षण, शरीर 
संयोग वियोगाश्रय, द्रव्यस्वरूप, अणुपरिणामक चेतन है। उसका ज्ञानधर्मिक 
कारिक द्वारा जो व्यापक धर्मज्ञान का प्रतिपादन किया है। वह प्रमाणिक 
है। उसी व्यापक जीव धर्मज्ञान की अवस्था विशेष है जथा प्रत्यक्ष अनुमान 
और शब्द प्रमाणादि द्वारा सिद्ध, सुख, श्रद्धा, भक्ति, शरणागति संवेदना, 
प्रज्ञा, धिषणा, धी, विद्या पुष्टि मेधा बुद्धि, इच्छा, द्वेष, स्मृति, संशय, 
विपर्यय, भ्रम, निश्चय, अनुभव, व्यवसाय, मोह, राग, मद, मात्सर्य, 
धैर्य, चपलता, दम्भ, क्रोध, लोभ, दर्प, स्तम्भ, द्रोह, वैराग्य, आनन्द, 
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दुर्मति, सुमति, प्रीति, सन्तोष, उन्नति, दया, मित्रता, मोक्ष, लज्जा, त्याग, 
क्षमा, विचार, जय, पराजय, घृणा-भावना कपट, परनिन्दा, तृष्णा, 
दुर्वासना, सुवासना इत्यादि जीव के धर्मज्ञान के ही परिणाम हैं। इसलिए 
सभी द्रव्य स्वस्व काल का आश्रय लेकर जीव के धर्म ज्ञान से ही प्रादुर्भूत 
होते हैं। और पुनः उसी में तिरोहित हो जाते हैं। श्रुति भी इस कथन को 
प्रमाणित करती है। ऐतरेय उपनिषद्‌ में लिखा है कि जीव के धर्मभूत ज्ञान 
की अवस्थान्तर में प्रमाण हैं संज्ञान अर्थात्‌ घटपटादि ज्ञान, प्रमाण ज्ञान, 
विज्ञान का अर्थ चिरस्थायी ज्ञान प्रज्ञान/प्रज्ञा जूति/प्रीति, यागादि क्रिया 
द्वारा प्रादुर्भूत ज्ञान प्राणधारण की इच्छा, वशीकरण इत्यादि सभी जीव 
भूत धर्म ज्ञान के परिणाम है। घटज्ञान पटज्ञान आदि जीवभूत धर्मज्ञान की 
अवस्था विशेष है। भाष्यादि में देखा जाता हैं ग्रन्थकार ने विस्तार के भय 
से यहाँ विशेष वर्णन नहीं किया है। 

ध्यानयो गजपादिभ्यो योगिनामूर्धर्वरेतसाम्‌ । 

रजस्तमो तिरो भूते सत्त्वस्योद्रेकतः तदा ।।३ ।। 

स्फटिकस्य व्यवाये ऽपि जलादिदर्शनं यथा । 

चितो धेयप्रभाधर्मैः तथा विश्वस्य भासकम्‌ ।।४ ।। 

ऊर्ध्वरेता योगियों के हृदय में ध्यान योग जपादि से रजोगुण 
तमोगुण अभिभूत होने पर सत्वगुण का प्रादुर्भाव होता है। उसके बाद जैसे 
स्फटिक का व्यवधान होने पर भी जलादि का दर्शन होता है। उसी तरह 
जीव का धर्मभूत ज्ञान समस्त वस्तुओं का प्रकाशक होता है। अर्थात्‌ जीव 
सर्वज्ञ हो जाता है। 
सर्वेश्वरं स्मरतां योगिनां जीवानां धर्मभूतज्ञानमुपरिकर्मा- 

ख्याऽविद्याया आवरणसत्त्चे ऽपि तादृश ज्ञान द्वारेण सर्वविश्वस्य प्रकाशं 
दर्शयति ध्यानयोगजपादिभ्य इत्यादिना ऊर्ध्वरेतसां, दृष्टानु- 
श्रविकविषयवितृष्णानां भगवति वासुदेवे सर्वस्वसमर्पितानां नैष्ठिक- 
ब्रह्मचारिणां योगिनां युक्तयुञ्जानादीनां ध्यानयोगजपादिभ्यः, ध्यानं, समं 
कायशिरो ग्रीवं धारयन्न चलस्थिरः, इति | योगः, निष्कामकर्मा 
नुष्ठानपूर्वकविश्वस्य ब्रह्मात्मकत्वानुसंधानं, जपः, मन्त्रनामादिजपः । एभ्यो 
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हेतुभ्यो रजस्तमो तिरोभूते, रजसोलोभादिहेतुभूतस्य तमस 
अज्ञानादिहेतुभूतस्य च तयोः तिरोभूते दुर्वलीभूते सति। सत्त्वस्य 
ज्ञानसुखादि हेतुभूतस्य उद्रेकतः, वर्द्धनात्‌ तदा सत्त्वस्यवृद्धिकाले ।1३ ।। 
स्फटिकस्य व्यवाये ऽपि स्वच्छद्रव्यस्य स्फटिकस्य व्यवधानेऽपि चक्षुषा 
जलादिदर्शनं यथा, आदिपदान्मुखादीनां ग्रहणम्‌ । तथा चितो धेयप्रभाधर्मैः, 
चितो जीवस्यधेयं धर्मभूतज्ञानं तस्य प्रभा, प्रकाशो धर्मः तै प्रकाशैः । 
विश्वस्य भासकं प्रकाश मित्यर्थः । सर्वज्ञा भवन्ती त्यर्थः | सत्त्वा त्संजायते 
ज्ञानं, इति गीतायां, इदमेव ज्ञानं जायते । जीवस्य धर्मभूतज्ञानस्य यानि 
अवस्थान्तराणि ज्ञानानि तानि सर्वाणि जन्यानी त्यर्थः ।।४।। ` 

सर्वेश्वर भगवान्‌ का स्मरण करने वाले योगी जीवों के धर्मज्ञान के 
ऊपर कर्मरुपी अविद्या का आवरण होने पर भी ज्ञानद्वारा उन योगियों को 
सम्पूर्ण विश्व के स्वरूप का दर्शन होजाता है। इसी कथन को ध्यान योग 
कारिका द्वारा प्रतिपादित किया है। ध्यान योग जपादि द्वारा ऊर्ध्वरेता 
लौकिक अलौकिक उपायों से विषय वासना रहित भगवान्‌ वासुदेव के 
चरणों में सर्वस्व समर्पित करने वाले नैष्ठिक ब्रह्मचारी योगियों ने सर्वस्व 
समर्पित किया । ध्यान योग जपादि का तात्पर्य है ध्यान का अर्थ गीताजी 
के अनुसार काया सिर और गले को समान एवं अचल धारण करके और 
स्थिर होकर अन्य दिंशाओं को न देखता हुआ एक बिन्दु विशेष पर दृष्टि 
जमाना ध्यान है। 

निष्काम कर्मो के अनुष्ठान पूर्वक विश्व को ब्रह्मात्मक रूप में 
देखना योग है। मन्त्र नाम आदि का मानसिक वारम्बार वाचन जप है। इन 
कारणों से अर्थात्‌ ध्यान योग जपादि द्वारा लोभादि का कारण रजो गुण 
आज्ञानादि का कारण तमोगुण दोनों दुर्बल होने पर सुखादि के कारण 
सत्वगुण की वृद्धि हो जाती है। जैसे स्वच्छ द्रव्य स्फटिक आदि का 
व्यवधान होने पर भी नेत्रों से जलादि का दर्शन होजाता है। जलादि शब्द 
में जो आदि शब्द है उससे मुख आदि का ग्रहण करना चाहिए। जीव का 
ध्येय धर्मभूत ज्ञान उसकी प्रभा प्रकाशधर्म वह सम्पूर्ण जगत्‌ का प्रकाशक 
है। अर्थात्‌ वह सर्वज्ञ हो जाता है। इसी कथन को गीताजी में प्रमाणित 
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किया है कि सत्वगुण से ज्ञान की उत्पत्ति होती है। जीव के धर्मभूत ज्ञान 
के जितने भी अवस्थान्तर ज्ञान हैं वे धर्मभूत ज्ञान से उत्पन्न है। 
सर्वसत्यं च विज्ञानमसत्यं शशश्ुद्धकम्‌ । 
असत्यवस्तुनो लोके व्यवहारो न युज्यते ।।५ ।। 
जीव धर्मभूत व्यापक ज्ञान की अन्यान्य अवस्था विशेष ज्ञान 
सभी सत्य है। खरगोश के श्रृङ्ग आदि असत्य हैं तथा असत्य वस्तु का 
लोक व्यावहारिक उपयोग नहीं होता है। 
पूर्व जीवब्रह्मणो ज्ञानयोः तयोर्धर्मभूतज्ञानयोश्च बहु तरं नित्यत्वं 
प्रतिपादितम्‌ । इदानीं जीवधर्मभूतव्यापकज्ञानस्ययान्य-वस्थाविशेष 
ज्ञानादीनि तानि नित्यानि सन्ति नासत्यानि न भ्रमात्मकानी त्याह, सर्व 
मित्यनेन सर्व सत्यं च विज्ञानम्‌ । अयं घट अयं पट इति ज्ञानं शुक्तौ 
रजतज्ञानं रञ्चौ सर्पज्ञानं मृगमरीचिकायां जलज्ञानं पीतशंख इति ज्ञानं 
आलातचक्रज्ञानं दर्पणे मुखज्ञानं द्विचन्द्रज्ञानं कख इति रेखाज्ञानं नगो 
नाग इति दैर्घ्यादिज्ञानं स्वप्नेस्त्री प्रसंगज्ञानमित्यादि सर्वज्ञानं सत्यमस्ति 
नासत्यं न भ्रमात्मकं, किं ज्ञानं कथं सत्य मिति गीतायां त्रयोदशाऽध्याये 
निम्बार्कमतप्रकाशिकाटीकायां मया दर्शितं विस्तरभया दिह नोच्यते । 
शशश्रृंगकमसत्यं, शशशृङ्गं वन्ध्यापुत्रः सिकतायां तैलं कूर्मक्षीरं खपुष्पं 
गोरे कशफवत्त्वमित्यादिक मसत्यमस्ति शशश्रङ्ग-शब्दो लक्षणया 
स्वेतरस्यापिबोधकः । नलु भवन्तु ज्ञानानि सत्यानि जीव 
धर्मज्ञानस्यावस्थाविशेषानि तत्र सुखश्रद्धादय असत्यका भवन्तु, इत्यत 
आह लोके, असत्य वस्तुनो व्यवहारो न युज्यते, वन्ध्यापुत्रो मया हतः 
शशशृङ्ग मयोत्पाटितमितिव्यवहारो न जायते । सुखादीनां तु अहं सुखी 
देवदत्तो गुरुहरिश्रद्धावान्‌, इत्यादिव्यवहारो जायत अतः सुखादयो नित्या 
इत्यर्थः । कार्यकारणयोरुभयोस्सत्यत्वमग्रे सत्कार्यवादे प्रपञ्चयिष्ये ।।५ ।। 
इससे पूर्व जीव और ब्रह्म के ज्ञान का और उनके धर्मभूत ज्ञान का 
नित्यत्व प्रतिपादित किया है। अब जीव के धर्मभूत व्यापक ज्ञान की 
अन्यान्य अवस्था विशेष ज्ञान आदि वे सभी नित्य हैं सत्य है। असत्य नहीं 
है। और भ्रमात्मक भी नहीं हैं इसी को उक्त शलोक के माध्यम से दर्शाया 
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है। अवस्था विशेष को स्पष्ट इस प्रकार किया है। 

यह घट है। यह पट है ऐसा ज्ञान शुक्ति में रजतज्ञान रज्जू (रस्सी) 
में सर्पज्ञान, मृगमरीचिका में जल का ज्ञान पीत शंख में अम्नमि चक्र ज्ञान 
दर्पण में मुख ज्ञान दो चन्द्रमादि का ज्ञान क, ख आदि रेखाओं का ज्ञान, 
नग शब्द में नाग दीर्घादि मात्रा का ज्ञान स्वप्न में स्त्री प्रसंग ज्ञान आदि 
समस्त ज्ञान सत्य है स्वप्न नहीं और न ही भ्रमात्मक है। कौनसा ज्ञान कैसे 
सत्य है यह विवचेन गीताजी के तेरहवें अध्याय में निम्बार्कमत प्रकाशिका 
टीका में किया है विस्तार के भय से यहां नहीं दर्शाया है। अब असत्य ज्ञान 
को दर्शाते हैं। खरगोश के सींग, वन्ध्या का पुत्र सिकता में तेल कछुआ 
का दूध, आकाश का पुष्प, गौ के एकशफ (खुर) इत्यादि असत्य है 
श्लोक शशश्रृंग लक्षणा द्वारा स्वेतर का भी बोधक है। 

यदि जीव के धर्मज्ञान की अवस्था विशेष सुख श्रद्धा आदि ज्ञान 
सत्य हों या असत्य हो क्या भेद है दोनों में तो कहते हैं कि असत्य वस्तु 
का संसार में व्यवहार नहीं होता, वन्ध्या के पुत्र को मैंने मार दिया, 
खरगोश सींग मैंने उखाड़ दिये इत्यादि व्यवहार लोक में नहीं होता सुखादि 
का तो मैं सुखी हूँ देवदत्त हरि और गुरु में श्रद्धा रखता है इत्यादि व्यवहार 
होता है इसलिए सुखादि नित्य है। 

ज्ञानं चैव स्वतो ग्राह्यं सर्व किंचित्प्रकारकम्‌ । 
धारावाहिकमेकं वै विषयो ज्ञानभेदकः ।।६।। 

इदानी पूर्वोक्तज्ञानस्य प्रामाण्यं किञ्चिद्धर्मप्रकारकत्वं 
धारावाहिकस्यैकत्वञ्च लक्षयति | ज्ञान मित्यनेन ज्ञानं जात्यभिप्रायेणैक- 
वचनं, ज्ञानमात्रं, स्वतो ग्राह्यं न परतो ग्राह्यं तेजस्त्वाद्वीपवत्‌ | किञ्च, 
किञ्चित्प्रकारकं किंचिद्धर्मप्रकारकमित्यर्थः । अतो ब्रह्मज्ञानं सप्रकारकं 
भवति निष्प्रकारक ज्ञाने मानाभावात्‌ | किञ्च धारावाहिक मेक मेव ज्ञानं 
अयं घट अयं घट इत्यादि धारावाहिकज्ञान मेक मेव न तु ज्ञानभेदः । 
कुतः, विषयो ज्ञानभेदकः । ज्ञानस्य भेदजनको विषयभेदः, अयं घटः २ 
इत्यत्र तु घटविशेषकघटत्वप्रकारकज्ञानस्य घटघटत्व मेव विषयो न 
विषयभेदः । अयं घट अयं पट इत्यत्र तु विषयभेदेन घट 
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पटज्ञानयोर्भेदः ।। ६ ।। 
अब पूर्वोक्त ज्ञान की प्रामाणिकता और किञ्चिद्‌ धर्म प्रकारत्व 
और धारावाहिकत्व को लक्षित करते हैं। ज्ञान शब्द में जाति अर्थ में एक 
वचन है अतः ज्ञान का अर्थ ज्ञानमात्र है। वह स्वतः ग्राह्य है पर अर्थात्‌ 
अन्य के द्वारा गृहीत नहीं है। तेजस्त्व होने के कारण दीपक की तरह 
किञ्चित प्रकारक का अर्थ किञ्चित्‌ धर्म प्रकारक है। अतः ब्रह्मज्ञान 
सप्रकारक होगा निष्प्रकारक नहीं क्योंकि निष्प्रकारक में कोई भी प्रमाण 
नहीं है। यदि यह घट है यह घट है इत्यादि धारावाहिक ज्ञान ही है कोई 
अन्तर नहीं है। इसमें कोई भेद नहीं है। भेद कैसे है तो भेद को स्पष्ट किया 
है। विषय ही ज्ञान का भेदक है। ज्ञान का भेद जनक विषय है। अयं घट: 
अयं घटः इसमें घट विशेष्यक घटत्व प्रकारक घट घटत्व दोनों विषय ही 
है। इस प्रकार के ज्ञान में विषय भेद नहीं हैं अयं घट: अयं पटः इस ज्ञान में 
विषय भेद के कारण घट और पट में विषय भेद है। 
ब्रह्मणो ज्ञानतुल्यं हि वात्सल्यादिं वलादिकम्‌ | 
गुणं वदन्ति प्राञ्चस्तु मयाधर्मः प्रतीयते ।।७ ।। 
इस श्लोक में अपर ब्रह्म के विशेष धर्म वात्सल्य वलादि को ब्रह्म 
के ज्ञान के तुल्य माना है। वात्सल्य वलादि को प्राचीन आचार्य गुण कहते 
हैं किन्तु ग्रन्थकार को ये सामान्य धर्म प्रतीत होते है। 
जीवब्रह्मधर्मभूतज्ञानं निरूप्य प्रसंगात्संक्षेपत अपर ब्रह्म- 
विशेषधर्मान्वात्सल्यादी न्विचारयति । ब्रह्मण इत्यनेन ब्रह्मणो ज्ञानलुल्यं 
हि, यथा ब्रह्मणो ज्ञानं नित्याविर्भाव व्यापकं तथा वात्सल्यादिवलादिकं 
भवति। प्राञ्च, अस्मदाचार्याः श्रीनिम्बार्क श्री २ निवासप्रभृतयः । 
वात्सल्यादिं वलादिकं गुणं वदन्ति गुणस्यैवास्वादनं भवेद्‌ वात्सल्यादीना 
मास्वादनं भवत्यत एव गुणाः तैः ख्यायन्ते। वात्सल्यसुशीतलता- 
स्नेनकोमलता सुहृदयता धैर्य समतादया माधुर्य्यगम्भीरतोदारतास्थिर- 
लादयो वात्सल्यादयः । वलैश्वर्य्यवीर्यतेजांसि वलादयः । मया च धर्मः 
प्रतीयते | मया ऽविद्यातिरोहितज्ञानेनाल्पबुद्धिना सामान्यधर्मः प्रतीयते न 
लु गुणविशेषः । वत्सलस्य भावो वात्सल्यं सुशीलस्यं भावः सुशीलता, 
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अत्र तु वात्सलसुशील पदार्थों ब्रह्म एव तेषां ब्रह्मणा सहाभेदान्वयः । अत 
एव धर्मविशेषाः ते । भक्तानां ध्यानोपयोगि नो वात्सल्यादयः सृष्ट्याद्युप- 
योगिनो वलादयः । भक्तानां दोषसत्त्वे ऽपि दोषदृष्टिं विहाय गुणावलोकनं 
वात्सल्यम्‌ ।। अति मन्दानां च्छिद्रं विहाय तैः सह सम्बन्धस्वभावः 
सौशील्यम्‌ | आश्रितानां विरहस्यासहनताऽऽर्दवम्‌ । मन वचनशरीरैः 
कोमलताऽऽर्जवम्‌ । स्वसत्तातिक्रम्य रक्षा परत्वं सुहृदयता ।। आश्रित- 
जीवानां दोषस्य तिरोभाव करणं चातुर्य्यम्‌ । अकम्पनंस्थैर्य्यम्‌ । 
अभग्नप्रतिज्ञाधैरय्य॑म्‌ । परसेनाप्रवेशसामर्थ्यं शौर्य्यम्‌ । परवलना- 
शनसामर्थ्यं परा क्रमम्‌ । स्वप्रयोजननिरपेक्ष्य परदुःखदूरीकरणेच्छा 
दयादुग्धसमानास्वादता माधुर्य्यम्‌ । दुर्विग्रहता गम्भीरतासर्वस्वप्रदाने 
च्छोदारताविश्वधारणसामर्थ्य वलं । नियमनसामर्थ्य मैश्वर्य्यम्‌ । अविकारि- 
वीर्य्यम्‌ । पराभिभवरूपं सामर्थ्यम्‌ । एवमन्यानप्यनुसंधेयम्‌ 11७ ।। 

इति श्री सप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिनां नेष्ठिकब्रह्मचारिणा 
श्रीनिम्बार्कपदपद्मान्ते वासिना श्रीवैष्णवदासशास्त्रिणा विरचितायां 
जीवव्रह्मणो धर्मभूतज्ञानद्रव्यनिरूपणं नवमतरङ्गम्‌ ।। ।। 

जीव और ब्रह्म के धर्मभूत ज्ञन का निरूपण कर संक्षेप में अपर 
ब्रह्म के विशेष धर्म वात्साल्यादि का विवेचन करते हैं ब्रह्म के ज्ञान के 
तुल्य जैसे ब्रह्म के ज्ञान का नित्याविर्भाव होता है तथा वह व्यापक है। वैसे 
ही बात्सल्यवलादिक भी है । पूर्वाचार्य श्रीनिम्बार्क तथा श्रीनिवासाचार्यादि 
वात्सल्यादि और वलादिक को गुण कहते है । क्योंकि गुण का आस्वादन 
होता है वात्सल्यादि को गुण कहते हैं। क्योंकि गुण का आस्वादन होता है 
इसलिए उन्होंने वात्सल्यादि को गुण कहा है। वात्सल्यादि से क्या अभिप्राय 
है इसको स्पष्ट करते हुए ग्रन्थकार लिखते हैं। वात्सल्य, सुशीतलता, 
स्नेह, कोमलता, सुहदयता, धैर्य, समता, दया, माधुर्य, गम्भीरता, उदारता, 
स्थिरता, वात्सल्यादि है। वल, ऐश्वर्य, वीर्य, तेज वलादिक है। इनको 
ग्रन्थकार ने सामान्य धर्म माना है इन्हें गुण विशेष स्वीकार नहीं किया। 
वात्सल्य और सुशील पदार्थ ब्रह्म ही है। क्योंकि ब्रह्म के साथ इनका 
अभेद सम्बन्ध है । इसलिए ये धर्म विशेष हैं। भक्तों के लिए ध्यानोपयोगी 
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हैं वात्सल्यादि तथा बलादि सृष्टि आदि के लिए उपयोगी हैं। भक्तों में दोष 
होने पर भी दोषदृष्टि आदि को त्यागकर गुणावलोकन करना वात्सल्य है। 
अतिमन्द (मूर्ख) व्यक्तियों के छिद्रतादि दोषों का परित्याग कर उनके 
साथ सम्बन्ध स्थापित करना सुशीलता है। आश्रित व्यक्तियों के विरह को 
सहन नहीं करना आर्दव है। मन वचन शरीरादिकों से कोमलता भरा 
व्यवहार आर्जव है। अपने अस्तित्व का अतिक्रमण करके दूसरे की रक्षा 
करना सुहृदयता है। आश्रित जीवों के दोष को छुपाना चतुरता है। अकम्पन 
को स्थिरता कहते हैं अभग्न प्रतिज्ञा को धैर्य कहते हैं परसेना में प्रवेश की 
सामर्थ्य शौर्य है। पर बल को नष्ट करने की सामर्थ्य पराक्रम है। बिना 
स्वार्थ के दूसरे के दुःख को दूर करना इच्छा दया है दूध के समान स्वाद ही 
माधुर्य है। 

दुविग्रता का अर्थ गम्भीरता है। सर्वस्व दान करने की इच्छा 
उदारता है। विश्व को धारण करने की सामर्थ्य बल है। बिश्व नियन्त्रण 
सामर्थ्य ऐश्वर्य है। विकार रहित होना वीर्य है पराभिभव रूप को सामर्थ्य 
कहा है। ये भी वात्सल्यादिक तथा वलादिक ब्रह्म के ज्ञान के तुल्य तथा 
व्यापक हैं इसलिए सामान्य धर्म है गुण विशेष नहीं । 
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अथ गुणनिरूपणम्‌ 
निर्दिष्टगुणा: सर्वे दिव्यादिव्यप्रभेदतः । 
अदिव्या प्राकृतद्रव्येषु दिव्यादिव्येषु सम्भवाः ।1१ || 
इस श्लोक में गुणों का निरूपण किया है। गुण के दिव्य और 
अदिव्य दो भेद है अदिव्य गुण प्राकृत द्रव्यो तथा दिव्य गुण अप्राकृत 
द्रव्यो में होते हैं। 
इदानीं द्रव्यं निरूप्य गुणं निरूपयति। निर्दिष्टगुणा इति, 
दिव्यादिव्यप्रभेदतः प्राकृताप्राकृतभेदेन सर्वे निर्दिष्टगुणाः । रूपं रसो तथा 
गन्धः स्पर्शः स शब्द एव च | सत्ता संयोगशक्त्याख्या गुणा एते प्रकीर्तिताः 
इति पदार्थग्रहोक्ता गुणा द्विविधा इत्यर्थः । द्विविधव्युत्पादयति, अदिव्या 
इति । अदिव्या गुणा इत्यर्थः । प्राकृतद्रव्येषु अव्यक्तमहतत्त्वाहंकारमनः 
तन्मात्र भूमिजलतेजो -वाय्वाकाशेषुकाले च सम्भवा वर्तन्त इत्यर्थः । 
दिव्याः, गुणाः । दिव्येषु, अप्राकृतेषु जीवसर्वेश्चरशुद्धसत्त्वतद्धर्मभूतज्ञानेषु, 
सम्भवाः ।।१ ।। 
दिव्यादिव्य का अर्थ प्राकृताप्राकृत है। रूप, रस, गन्ध, स्पर्श, 
शब्द, सत्ता, संयोग, शक्ति आदि गुण हैं ये गुण दो प्रकार के है। अदिव्य 
गुण और दिव्य गुण प्राकृत द्रव्य अव्यक्त (प्रकृति) महत्‌ (बुद्धि) अहंकार 
मन, भूमि, जल, तेज, वायु, आकाश आदि में अदिव्य गुण होते हैं। 
अप्राकृत जीव, सर्वेश्वर, शुद्धसत्व और जीव ईश्वर के धर्मभूत ज्ञान में 
दिव्य गुण होते हैं। 
ब्रह्मणि जीवशुद्धसत्त्वे धर्मज्ञाने सकालके । 
आविर्भावः सदा ज्ञेयं मुक्तद्वयस्य रूपकम्‌ ।।२ ।। 
व्यद्रव्येषु दिव्यरूपं दर्शयति। ब्रह्मणि ति। धर्म ज्ञाने 
जीवब्रह्मधर्मज्ञाने। मुक्तद्वयस्य मुक्तस्य नित्यमुक्तस्य च विषयः। रूपक, 
दिव्यरूपं, आविर्भावः प्रत्यक्षं सदा ज्ञेयं, सदेति काला-व्यवच्छेदः । योगिनां 
बद्धजीवाना ब्रह्म जीवब्रह्मलोकधर्मभूतज्ञान-कालेषु ध्यानादिनादिव्यरूपस्य 
ज्ञानं भवत्यतः सदे त्युक्तम्‌ । अन्य जीवानामविषयः॥ २॥ 
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दिव्य द्रव्यो में दिव्य रूप को दर्शाते हैं। जीव और ब्रह्म के 
धर्मज्ञान में मुक्त और नित्यमुक्त जीवों को सर्वदा दिव्य रूप का आविर्भाव 
जानना चाहिए योगी और बद्ध जीवों को ध्यान जपादि द्वारा दिव्य रूप का 
ज्ञान होता है। अन्य जीवों का यह विषय नहीं है। 

शुक्लं रक्तं सपीतं च कृष्णं रूपं चतुर्वि धम्‌ । 
चतुष्टयं प्रमोदे वै कृष्णे जीवे च नान्यतः ।।३ ।। 

इस श्लोक में ब्रह्म और जीव के चार रूपों का वर्णन किया है 
ब्रह्मलोक में ब्रह्म में शुक्ल, रक्त, पीत और कृष्ण चार दिखाई देते हैं 
किन्तु इन दोनों के धर्मभूत ज्ञान में शुक्ल रूप ही होता है। तथा जीव में भी 
शुक्ल रूप ही होता है। 

इदानी ब्रह्मलोके ब्रह्मणि जीवे च चतुर्विधं रूपं दर्शयति, शुकलं 
मित्यनेन । शुक्लं रक्तं पीतं कृष्णं चतुर्विधं रूपं भवति । प्रमोदे ब्रह्मलोके, 
कृष्णे ब्रह्मणि चतुष्टयं चतुर्विधं रूपं भवति। न चान्यतः, 
जीवब्रह्मधर्मभूतज्ञानयोः, न चतुष्टयं रूपं विद्यते | किन्तु शुक्लमेव | तस्य 
हैतस्य पुरुषस्य रूपं यथा महारजतम्‌ | वृ० २।३।६। तेजो यत्ते रूपं 
कल्याणतमं तत्ते पश्यामि।। ईशावा० १६ । हेपुषन्‌ भक्तपोषक, ते, 
तवतेजः तेजो रूपं कल्याणतमं मोक्षप्रदं यद्‌ रूपं अस्तीति शेषः । ते तव 
तद्रूपं पश्यामि | अत्र ब्रह्मणि रूपस्य प्रसिद्धिः । य एषो ऽन्तरादित्ये 
हिरण्मयः पुरुषः | छा० प्र० १।६।६। हिरण्मयः पीत वर्णः, वा श्वेतवर्णः । 
अथ यदेतदक्ष्णः शुक्लं भाः सैव साथ यन्नीलं परः कृष्णम्‌ | छा० 
१।७।४। अत्र च ब्रह्मणि शुक्लं कृष्णरूपस्य प्रसिद्धिः । ज्योतिरूपं 
सम्पद्य स्वेनरूपेणाभि निष्पद्यते । छा० । प्र ५ ।२।२। अत्रापि शुक्लं 
रूपस्य प्रसिद्धिः । यदा पश्यः पश्यते रुक्मवर्णः। मु० ३ ।१।३। रुक्मवर्णं 
मित्यत्र रुपस्य प्रसिद्धिः । त्वं वेत्थ ब्रह्मणो रूपं । केन० २।६।। न 
संदृशे तिष्ठति रूपमस्य | क० २।३।९। अशुद्धमनसां संदृशे दर्शनविषये, 
अस्य ब्रह्मणो रूपं न तिष्ठति न भवति । शुद्धमनसां तु भवत्ये वेत्यर्थः । 
अत्रा पि ब्रह्मणो रूपस्य प्रसिद्धिः । यत्ते रूपं कल्याणतमं तत्ते पश्यामि । 
वृ० ५।१५।१। किञ्च विष्णुसहस्रनाम्नि | शशिवर्ण चतुर्भुजम्‌ । गगनसदृशं 
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मेघवर्ण, गगनसदृशं, शुक्लरूपाश्रयं, मेघवर्ण श्यामरूपाश्रयम्‌ । मेघश्यामं, 
वर्षोन्मुखनीलं मेघस्य यद्रूपं तद्वद्रूपवन्त-मित्यर्थः । शारदातिलकादिग्रन्थे 
च भगवतो वाराहस्य ध्यानेसर्वरूपस्य प्रसिद्धिः । तदपराजिता पूर्वरह्मणः 
प्रभुविमितं हिरण्मयम्‌ । छा० ८ ।५ 1३ । अस्यार्थः पूर्वदर्शितः, हिरण्मय 
इतिरूपस्यप्रसिद्धिः, भारते तु । अत्यर्कानलसंदीक्तं स्थानं विष्णो 
महात्मनः । स्वयैव प्रभया राजेन्दुः प्रक्षयं देवदानवैः । अत्र तु अत्यर्कानलेन 
ब्रह्मलोके शुक्लरूपस्य प्रसिद्धिः । जीवे तु रूपादिकं पूर्वबहुतरं 
व्युत्पादितम्‌ । इति दिव्यरूपनिरूपणम्‌ । 
रूप के चार भेद हैं शुक्ल, रक्त, पीत और कृष्ण श्लोकस्थ 
प्रमोद शब्द का अर्थ है ब्रह्मलोक और कृष्ण शब्द का अर्थ ब्रह्म है अतः 
अर्थ होगा कि ब्रह्मलोक में ब्रह्म के शुक्ल रक्त पीत और कृष्ण चार रूप 
होते हैं जीव और ब्रह्म के धर्मभूत ज्ञान में ये चार रूप नहीं होते किन्तु 
शुक्ल रूप ही होता है। अनेक औपनिषद्‌ प्रमाणों द्वारा ब्रह्म में विभिन्न रूप 
सिद्ध किये है। ईशावास्य उपनिषद्‌ में लिखा है कि हे भक्त पोषक तुम्हारा 
तेजोमय कल्याणकारी मोक्ष देने वाला जो रूप है उसे मैं देखता हूँ। इस 
श्रुति में ब्रह्म में रूप दर्शाया है। रूप की सिद्धि की है। हिरण्मयः पीतः वर्णः 
वा श्वेत वर्णः इस छान्दोग्य श्रुति से उक्त तीन रूप ब्रह्म के दशयि हैँ। 
यन्नीलं परः कृष्णम्‌ श्रुति द्वारा कृष्ण रूप भी प्रतिपादित किया है। 
किन्तु अशुद्ध मन वाले जीवों की दृष्टि में ब्रह्म में रूप नहीं होता शुद्ध मन 
वालों की दृष्टि में ही होता है विष्णु सहस्रनाम स्तोत्र में भी गगन के समान 
शुक्ल रूप का आश्रय, श्याम रूप का आश्रय तथा मेघ के समान रूप का 
भी वर्णन किया है और शारदातिलकादि ग्रन्थों में भगवान्‌ वाराह के ध्यान 
करते समय सभी रूपों का वर्णन किया है। अत्यर्का नल संदीप्तं स्थानं 
विष्णोर्महात्मनः आदि पंक्तियां ब्रह्मलोक में शुक्ल रूप की ही सिद्धि 
करती है। जीव के रूपादि का वर्णन अनेकशः किया है। 
रूपं तु प्राकृतं विद्धि प्राकृ तद्रव्यवृत्तिकम्‌ | 
उद्रूतं चानुभूतं च वद्धाना विषयो मतम्‌ ।।४३ ।। 
प्राकृत द्रव्यो में रहने वाले रूप को प्राकृत रूप कहते हैं वह दो 
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प्रकार का है। १-उद्भूत २-अनुद्भूत प्राकृत उद्भूत रूप बद्ध जीवों का 
विषय है। 
अप्राकृतरूपं निरूप्य प्राकृतरूपं निरूपयति। रूप मिति! 
प्राकृतद्रव्यवृत्तिकम्‌। अव्यक्तमहतत्वाहंकारमनः तन्मात्राकाशवायु- 
तेजोजलभुमिषु वर्तते इत्यर्थः । उद्भूतं प्रत्यक्षयोग्यं, अनुद्रूतं प्रत्यक्षायोग्यं 
तथा च अव्यक्तमहतत्वाहंकारतन्मात्रावायुष्वानुभूतम्‌ । आकाशतेजोजल- 
भूमिषु चो द्वूतम्‌ | पञ्चीकरणप्रक्रियया प्रत्येकप्राकृतद्रव्येषु सर्वप्राकृतद्रव्य- 
भागस्य सत्त्वाद्‌ यत्र यस्य भूयभागो भवति तत्र तस्य प्रत्यक्षोभवति यस्य 
स्वल्पभागो न तस्य प्रत्यक्षः । किञ्च वद्धानां विषयो मतम्‌, इदं प्राकृत 
मुङ्भूत रूपं वद्धजीवानां विषयो मुक्तानां नित्यमुक्तानां जीवानां तु 
प्राकृताप्राकृसर्वरूपंविषयो भवति | योगिनांप्राकृतउड्भूता नुद्वत सर्वरूपं 
विषयो भवेत्‌। तत्राकाशेशुक्लंरूपं भूमौ शुक्लरक्तपीतकृष्णचतुर्विधं 
रूपमुद्वूतम्‌ । पृथिव्यां हरिद्राया रूपं पीतं जपाकुसुमस्यरूपं रक्त । 
मरकतमणिरूपं कृष्णं स्फटिकस्यरूपं शुक्लं । जलतेजसोः शुक्लरूप 
मुद्भूतम्‌ । इति प्राकृतरूपनिरूणम्‌ । 
अप्राकृत रूप का निरूपण कर प्राकृत रूप का निरूपण करते हैं। 
प्राकृत द्रव्य वृत्तिका का अव्यक्त भहतत्व अहंकार मन, तन्मात्रा, आकाश, 
वायु, तेज जल, भूमि आदि में रहने वाला अर्थ है। उद्भूत अर्थात्‌ प्रत्यक्ष 
योग्य अनुद्धूत का अर्थ प्रत्यक्ष अयोग्य है। अव्यक्त महतत्व, अहंकार, 
तन्मात्रा वायु आदि में अनुद्धृत रूप होता है। तथा आकाश, तेज, जल, 
भूमि में उद्भूत प्रत्यक्ष योग्य रूप होता है। 
पञ्चीकरण प्रक्रिया द्वारा प्रत्येक प्राकृत द्रव्य में सभी प्राकृत द्रव्यों 
का भाग होने के कारण जिसमें जिसका अधिक भाग होता है। उसमें 
उसका प्रत्यक्ष होता है। जिसका स्वल्प भाग होता है। उसका प्रत्यक्ष नहीं 
होता, यह प्राकृत उद्भूत रूप बद्ध जीवों का विषय हैं। मुक्त और नित्यमुक्त 
जीवों के तो प्राकृत और अप्राकृत सभी रूप विषय होते हैं। योगियों के भी 
प्राकृत उद्धृत और अनुद्धत सभी रूप विषय होते हैं। आकाश में शुक्ल 
रूप तथा पृथिवी में शुक्ल रक्त, 'पीत, कृष्ण चार प्रकार का उद्भूत रूप 
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होता है। पृथिवी पर हरिद्रा का रूप पीला, जपा कुसुम का रूप लाल 
मरकत मणि का रूप काला (कृष्ण) स्फटिक का रूप शुक्ल होता है जल 
और तेज का रूप उद्धूत शुक्ल है। 
रूपतुल्यरसो ज्ञेयश्चोभयद्रव्यवृत्तिक 
मधुरो द्रव्यदिव्येषु काले न वृत्तिभागभवेत्‌ ।।१।। 

रूप के समान रस भी प्राकृताप्राकृत उभय द्रव्य वृत्तिक है। दिव्य 
्रव्यों में मधुर रस तथा काल में कोई रस नहीं है। 

इदानी प्राकृतरूपं निरूप्य दिव्यरसं निरूपयति रूपतुल्यरस 
इति । रूपतुल्यरसो ज्ञेयः, यथा चतुर्विधं रूपं चोक्तं तथा रसो ऽपि 
दिव्यादिव्यभेदेन, षड्विधः मधुराम्ललवणकतटुकषायतिक्ता इत्यर्थः | किञ्च 
उभयद्रव्यवृत्तिकः । अप्राकृतप्राकृतद्रव्यवृत्तिकः । मधुरः, मधुररसः । 
्रव्यदिव्येषु ब्रह्मजीव ब्रह्मलोकेषु । काले न वृत्तिभाग्भवेत्‌ न वर्तते इत्यर्थः । 
रसो वैसः | तै० २। अनु० ७। सः, आकाशात्मा सर्वेश्वरः, रसः, रसो 
विद्यते यस्मिन्स रसः, रसाश्रय इत्यर्थः । रस इतिमत्वर्थे अच्‌ प्रत्ययः । 
सर्वरसः | छा० प्र ५। खं० १४।४। सर्वरस अपरिच्छिन्न रस अत्र 
ब्रह्मणि रसः प्रसिद्धः, अतो मधुररस एव न त्वन्यः । कालेलुप्रयोजना- 
भावान्नरसः जीवे तु, कृत्स्नो रसघन एव | वृ० ४ ।५ ।१३ । इति रसस्य 
प्रसिद्धिः । इति दिव्यरसनिरूपणम्‌ 11१ ।। 

अब प्राकृत रूप का वर्णन करके दिव्य रस का निरूपण करते है । 
रूप के तुल्य ही रस को जानना चाहिए। जैसे रूप के चार भेद हैं वैसे ही 
रस भी दिव्य और अदिव्य भेद से छः प्रकार का है। मधुर, अम्ल, लवण, 
कटु, कषाय, तिक्त ये षड्विध रस है। तथा प्राकृत और अप्राकृत उभय 
द्रव्य वृत्तिक हैं। मधुर का अर्थ मधुर रस है। द्रव्य का अर्थ ब्रह्मलोक है। 
अर्थात्‌ ब्रह्मलोक में मधुर रस है। रस की प्रामाणिकता रसो वैसः श्रुति से 
की है अर्थात्‌ वह आकाशात्मा सर्वेश्वर रस का आश्रय है। इससे ब्रह्म में 
रस सिद्धि की है। उसमें मधुर रस ही है अन्य रस नहीं है काल में 
प्रयोजनाभाव होने के कारण कोई रस नहीं है। जीव में तो सम्पूर्ण रस है 
कृत्स्नो रसघनः श्रुति से रस की सिद्धि होती है। 
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सर्वप्राकृ तप्रोक्तेषु रसं षट्कं प्रचक्षते । 
पृथिवीजलउद्रूतमन्यतश्चानुभूतक म्‌ ।।१ ।। 
दिव्यरसं निरूप्य प्राकृतरसं निरूपयति, सर्वेति। सर्व 
प्राकृतप्रोक्तेषु, अव्यक्तमहतत्वाहंकारमनः तन्मात्रपञ्चभूतेषु रसं षट्कं 
प्रचक्षते । मधुराम्ललवणकटुकषायतिक्त मित्यर्थः । किंच पृथिवी- 
जलउद्भूतं, पृथिव्यां षड़विधमुद्भतं, दुग्धादिरसो मधुरः | आमलकस्य रस 
आम्लः । सैन्धवस्य रसो लवणं, निम्बस्य रसो हि कटुः | 
हरीतकीविभीतकयो रसः कषायः तिक्तरसस्लु प्रसिद्ध एवः | जले तु 
मधुर एव रस एवभूतः। किंच अन्यतः, अव्यक्तमारभ्य तेजअन्तेषु 
अनुभूतकं प्रचक्षते । यस्य यत्र प्रयोजनं भवति सः तत्रोद्भूतो भवत्य- 
दृष्टवशात्‌ ।।२ ।। | 
दिव्य रस का वर्णन करके प्राकृत रस का वर्णन किया है। सर्व 
प्राकृतप्रोक्त अर्थात्‌ अव्यक्त (प्रकृति) महतत्त्व, अहंकार, मन, तन्मात्रा 
और पञ्च महाभूतों में मधुर, अम्ल, लवण, कटु, कषाय, तिक्त आदि छः 
रस है । पृथिवी और जल में उद्भूत रस है तथा अव्यक्त महतत्त्व, अहंकार, 
मन, तन्मात्रा, वायु, आकाश, तेज आदि में अनुद्धूत रस है। पृथिवी में 
छः रसों का वर्णन निम्न प्रकार है । दुग्धादि में मधुर रस आँवला का अम्ल 
(खट्टा) रस सैन्धव (नमक) का रस लवण हरीतकी (हरड़) का कषाय 
(कषैला) मिर्च का तिक्त है। जल में मधुर रस ही है तथा बह उद्भूत है । 
जिस रस की जहाँ आवश्यकता होती है वह रस वहाँ उद्भूत हो जाता है। 
गन्धो ऽपि पूर्ववज्ज्ञेयो द्रव्यद्दये तु वृत्तिक: । 
भुवं विहाय सर्वत्र प्राक्‌ तेष्वनु भूतक : ।।२ ।। 
प्राकृतरसं निरूप्य प्राकृताप्राकृतगन्धं निरूपयति, गन्ध इति । 
गन्धोऽपि दिव्यादिव्यगन्धो ऽपि पूर्ववज्ज्ञेयः । रसवज्ज्ञेयः । द्वव्यद्वये 
वृत्तिकः, प्राकृताप्राकृतद्रव्य वर्तत इत्यर्थः | सर्वगन्धः | छा० ५ 1१४ 1४ | 
अत्र ब्रह्मणि गन्धः प्रसिद्धः सर्वगन्धः, अपरिच्छि-न्नगन्धः, भुवं विहाय 
सर्वत्र, प्राकृतेषु अव्यक्तमारभ्य जलान्तेषु, अनुभूतकः । प्राकृतगन्ध 
इत्यर्थः । भुवि तु गन्धः प्रत्यक्ष एव | इति दिव्यादिव्यगन्धनिरूपणम्‌ ।।१ ।। 
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प्राकृत रस निरूपणानन्तर प्राकृताप्राकृत गन्ध निरूपण करते हैं 
गन्ध भी दिव्यादिव्य भेद से रस की तरह दो प्रकार का है। 
रस की तरह गन्ध भी प्राकृताप्राकृत द्रव्य द्वय वृत्तिक है। पृथिवी 
को छोड़कर अव्यक्त से लेकर जल पर्यन्त समस्त द्रव्यो में प्राकृत गन्ध है 
तथा पृथिवी में गन्ध प्रत्यक्ष है। अतः ब्रह्म में भी गन्ध प्रसिद्ध है। 
अनुष्णशीतसहा शीतः शीतश्चैवं विधीयते । 
स्परशोंऽपि रसवज्ज्ञेय अनुष्णशीतपूर्ववत्‌ ।।८ ।। 
दिव्यादिव्यगन्धं निरूप्य दिव्यादिव्यस्पर्श निरूपयति | अनुष्णेति। 
अशीतः, उष्णः तेन सह, अनुष्णाशीतः । शीतोष्णोभयभिन्नः । स्पर्शोऽपि 
त्रिविधं विधीयते । स्पर्शोऽपिरसवज्ज्ञेयः । यथा रसो दिव्यादिव्यद्रव्यवृत्तिः 
तथा स्पर्शोऽपि । तत्र अनुष्णाशीतपूर्ववत्‌ । यथा मधुररस एव दिव्यद्रव्ये 
वर्तते नान्यरसः तथाऽऽनुष्णाशीतस्पर्श इत्यर्थः । न शीतोष्णस्पर्शः | 
तयोर्दुःखहेलुत्वात्तत्र दुःखाभावात्‌ ।।१ ।। 
दिव्यादिव्य गन्ध निरूपण के बाद दिव्यादिव्य स्पर्श का वर्णन है। 
स्पर्श उष्ण, शीत और उभयभिन्न शीतोष्ण भेद से तीन प्रकार का है। तथा 
वह दिव्यादिव्य द्रव्यवृत्ति है। जैसे मधुर रस द्रव्य में रहता है वैसे अनुष्णाशीत 
स्पर्श भी दिव्य द्रव्य में रहता है। दिव्य द्रव्य में शीतोष्ण स्पर्श नहीं है, 
क्योंकि शीत और उष्ण स्पर्श दुःख के कारण है। किन्तु दिव्य स्पर्श में 
दुःख नहीं होता। 
आव्यक्त भू मिपर्य्यन्ते द्रव्ये त्रैविध्यको भवेत्‌ । 
भूतेजसिजलेवायौ चान्यत्रत्वनु भूतक : ।।९ ।। 
प्राकृ तद्रव्ये प्राकृ तस्पर्श निरूपयति, आव्यक्ते ति । 
आव्यक्तभूमिपर्य्यन्ते, आअव्यक्त इतिच्छेदः । अव्यक्तमारभ्य भूमिपर्य्यन्ते, 
द्रव्ये प्राकृतद्रव्ये । त्रैविध्यको भवेत्‌, अनुष्णाशीतशीतोष्णस्पर्श इति । 
स च तेजोवायुकुनीरे तु, उद्गूतः । तत्र तेजस्युष्णः । जले शीतस्पर्शः 
वायुपृथिव्यो रनुष्णाशीत इत्यर्थः । इति स्पर्शनिरूपणम्‌ ।।२ ।। 
प्राकृत द्रव्य में प्राकृत स्पर्श का विवेचन किया है। अव्यक्त से 
आरम्भकर पृथिवी पर्यन्त प्राकृत द्रव्यो में त्रिविध*ल्पर्श रहता है। १- 
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अनुष्णशीत २-शीत ३-उष्ण। 
तेज वायु और जल में तो उद्धूत स्पर्श है। तेज में उष्ण स्पर्श जल 
में शीत स्पर्श वायु और पृथिवी में अनुष्णाशीत स्पर्श हैं। 
दिव्यद्रव्येषु शब्दस्तु जीवब्रह्मप्रमोदके । 
प्राकृते पूर्ववद्वूय उद्रूृतश्चानुभूतकः ।।१० ।। 
स्पर्श निरूप्य शब्दं निरूपयति । दिव्यद्रव्येष्विति | दिव्य -द्रव्येषु, 
जीवब्रह्मप्रमोद धर्मभूतज्ञानेषु मध्ये । जीवब्रह्मप्रमोदके । शब्दः दिव्यशब्दः, 
वर्तते इत्यर्थः । प्राकृते अव्यक्तमारभ्य भूपर्यन्ते प्राकृतद्रव्ये च । उद्भूत 
अनुभूतकः पूर्ववत्‌, स्पर्शवत्‌ | यथा स्पर्शः तेजोवायुजलभूद्रव्येष्वुङ्भतः 
तथा शब्दोऽपि प्राकृतः, तेजोवायुजलभूमिवियत्सु चोद्भूत इत्यर्थः । इति 
शब्दनिरूपणम्‌ ।।१ || 
स्पर्श विवेचन के बाद शब्द का विवेचन किया है। दिव्य द्रव्यों में 
तथा जीव और ब्रह्म के धर्मीभूत ज्ञान मे दिव्य शब्द है। स्पर्श की भाँति 
शब्द भी तेज वायु, जल, भूमि, आकाश आदि में उद्भूत है। अर्थात्‌ उद्भूत 
शब्द है। 
व्याप्यव्यापकभेदेन सत्ता द्विधा प्रकीर्तिता । 
व्यापकाऽपि तथा नूनं सापेक्षा निरपेक्षिका ।।११।। 
चितो ज्ञानादिवृत्तिस्तु सापेक्षिका निगद्यते । 
द्वितीया तु जगद्धेतौ सर्वकारणकारणे ।।१२ ।। 
शब्दमालक्ष्य सत्तागुणं दर्शयति व्याप्येति । व्याप्य-व्यापकभेदेन 
सत्ता द्विधा प्रकीर्तितेति, सत्ता द्विधा व्याप्या व्यापकाचेत्यर्थः | व्यापकापि 
तथा नूनं द्विधा इत्यर्थः । विभागं दर्शयति । सापेक्षानिरपेक्षिका, अन्याधीना 
यस्या व्यापकता सा, सापेक्षा, अन्यानधीना यस्या व्यापकता सा निरपेक्षा, 
सापेक्षा दर्शयति । चितोज्ञानादिवृत्तिस्तु जीवस्यधर्मभूतज्ञाने प्रमोदे काले 
वर्तते | काले तुसत्तैवगुणोनान्थः या, सत्ता सा सापेक्षा निगद्यते । ब्रह्मसत्ताया 
आधीनत्वात्सापेक्षव्यापिका इत्यर्थः । द्वितीया लु, निरपेक्षव्यापिका सत्ता 
लु, सर्वकारणकारणे, विशस्य ये चतुर्मुखादयो हेतवः तेषां जनक उत्पादके 
जगद्धेतौ, जगतो निमित्ताभिन्नोपादानकारणे श्रीकृष्णे वर्तत 
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इतिशेषः ।।१।२ |। 

उपर्युक्त कारिकाओं में सत्ता गुण को दर्शाया है। व्याप्य और 
व्यापक भेद से सत्ता दो प्रकार की है। व्यापक सत्ता के भी दो भेद है सापेक्ष 
और निरपेक्ष जिसकी व्यापकता अन्याधीन है वह सापेक्ष सत्ता है अन्य के 
अधीन नहीं है व्यापकता जिसकी वह निरपेक्ष सत्ता है। जीव के धर्मभूत 
ज्ञान में और काल में जो सत्ता है वह सापेक्ष सत्ता है, क्योंकि जीव का 
धर्मभूत ज्ञान और काल ब्रह्मसत्ता के अधीन है। द्वितीय जो निरपेक्ष सत्ता है 
वह सभी के कारण के भी कारण में स्थित है, विश्व के जनक ब्रह्मादि 
उनका भी जनक जो जगत्‌ के निमित्ताभिन्नोपादान कारण श्रीकृष्ण है उनमें 
निरपेक्ष सत्ता है। 

व्याप्याऽपि पूर्ववद्वोध्या कूटस्था सविकारिणी । 
कूटस्था चितिवृत्तिस्तु प्राकृते सविकारिणी ।।१२।। 

व्याप्यसत्ताया भेदं दर्शयति । व्याप्यापीति, व्याप्याऽपि व्याप्यासत्ता 
पूर्ववद्वोध्या द्विधा इत्यर्थः । भेदं दर्शयति । कूटस्था सविकारिणी, इति । 
कूटस्था चितिवृत्तिस्लु, चिति जीवे वर्तते या सत्तासा कूटस्था | प्राकृते, 
अव्यक्तमारभ्य भूपर्यन्ते प्राकृतद्रव्ये । सविकारिणी, विकारः परिणामः 
तेन सह वर्तते या सा सविकारिणी । अस्ति ब्रह्मेतिचे द्वेद । तै० ६ । अत्र 
ब्रह्म अस्तीति, ब्रह्मण्यस्तित्वरूपा सत्ता निरपेक्षिका प्रसिद्धा । एवं धर्मभूत 
ज्ञान मस्ति, इत्यत्र तादृश ज्ञाने ऽस्तित्वरूपा सा पेक्षिका व्यापिका इत्यर्थः । 
जीवोऽस्ति, इत्यत्र जीवेऽस्तित्वरूपा कूटस्थव्याप्या सत्ता, अचेतन मस्ति, 
इत्यत्र अचेतनऽस्ति त्वरूपा व्याप्या सविकारिणी सत्ता एवं 
घटपटादिष्वनुसन्धेयम्‌ । याव्याप्या परिच्छिन्ना । परिच्छिन्नपदार्थ वर्त्त 
सा परिच्छिन्ना ।। ३ ।। 

व्याप्य सत्ता भी व्यापक सत्ता की तरह दो प्रकार की है। १- 
कूटस्थ २- सविकारिणी। कूटस्थ सत्ता चिति अर्थात्‌ जीव में रहती है तथा 
अव्यक्त से भू पर्यन्त प्राकृत द्रव्य में सविकारिणी सत्ता है। सविकारिणी का 
अर्थ विकार के सहित सविकारिणी सपारिणामिक सत्ता है ब्रह्म में अस्तित्व 
रूप जो सत्ता है निरपेक्षिका एवं व्यापिका है। इस जीव में अस्तित्व रूपा 
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जो सत्ता है वह कूटस्थ व्याप्या सत्ता है तथा अचेतन में अस्तित्व रूपा 
सत्ता व्याप्या सविकारिणी सत्ता है इस घट पट आदि में समझना चाहिए | 
जो व्याप्या सत्ता है वह परिच्छिन्ना है परिच्छिन्न पदार्थ में ही वह सत्ता रहती 
है। 
दिव्यद्रव्येषु या सत्ता सा दिव्या परिकीर्तिता । 
प्राकृते प्राकृता सा तु भाष्यादौ दृश्यते तथा ।।१३ ।। 
सा सत्ता | भाष्यादौ ब्रह्मसूत्रे निम्बार्कभाष्यादौ, तथा दृश्यतेः 
यथा मयोक्तं तथा इत्यर्थः ।1३ ।। 
दिव्य द्रव्यों में जो सत्ता है उसे दिव्य सत्ता कहा गया है प्राकृत 
द्रव्यो में प्राकृत सत्ता है ऐसा निम्बार्क भाष्यादि ग्रन्थ में देखा जाता है 
सत्ताया वाचका त्वान्ताः तान्ता शब्दा भवन्ति च | 
प्राकृताप्राकृते तेचवृत्तयः परिकीर्तिता ।।१४ ।। 
विशेषरूपेण सत्तागुणं निरूप्य सामान्यरूपेण सत्तां निरूपयति, 
सत्ताया इति, सत्ताया वाचकाः, सत्तावोधकाः । प्राकृताप्राकृते वृत्तय, 
उभये स्थायिनः । त्वन्ताः तान्ता, त्वतल्प्रत्ययान्ता, व्यापकत्व व्याप्यत्व 
ज्ञानत्वा पहतपाप्म्त्वचेतनत्वाचेतनत्वाल्पज्ञतासर्वज्ञतादयः । परिकीर्तिता 
इति शारीरकसूत्रादौ श्रीव्यासेन श्रीनिम्बार्केन च निर्दिष्टाः सैव 
परिकीर्तिता ।।५ ।। 
विशेष रूप से सत्ता का निरूपण कर सामान्य रूप से सत्ता निरूपित 
की है। सत्ता के बोधक त्व और तला प्रत्ययान्त शब्द होते हैं। त्व प्रत्ययान्त 
जैसे व्यापकत्व, व्याप्यत्व, ज्ञानत्व, अपहत पापमत्व, चेतनत्व आदि 
शब्द है। तल प्रत्ययान्त शब्द जैसे अल्पज्ञता, सर्वज्ञता चेतनता आदि 
उक्त वर्णन शरीरिक सूत्रादि ग्रन्थ में व्यासजी ने तथा अन्य ग्रन्थ में 
निम्बार्काचार्य जी ने किया है। 
सत्त्वं रजो तमश्चैव केवलप्राकृता गुणाः । 
त्रिधा भवन्ति तत्त्व ज्ञैदर्शिताः स्वनिबन्धके ।।१५ ।। 
जीवबन्धनहेतवः सत्त्वादिगुणा भवन्ति तान्निर्दिशति, सत्वमिति, 
सत्वं देवादिबन्धनहेतुः, सत्त्वगुणः । तमः पश्वादिबन्धनहेतु । 
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रजोराजसगुणः । इमेत्रयो मनुष्यणां बन्धनहेतवः । इमेत्रय केवलप्राकृता 
गुणाः, प्रकृतौभवा इति प्राकृताः । नदिव्यद्रव्यगुणाः । सृष्टिकाले प्रकृतौ 
त्रिधा भवन्ति सत्त्वरजोतम इति। तत्वज्ञ रस्मदाचार्य्ये स्वनिबन्धके 
स्वकीयब्रह्मसूत्रादिभाष्ये दर्शिता ।।१ ।। विस्तरेण प्रतिपादिता इमे गुणा 
इत्यर्थः । अतो मया संक्षेपेणोक्ताः ।।१ ।। 
जीव के बन्धन के कारण सत्त्वादि गुण होते हैं उनको उक्त कारिका 

में निर्देशित किया है। देवादि का बन्धन हेतु सत्व गुण है। पशु आदि का 
बन्धन हेतु तमोगुण है रजो गुण राजस गुण है। ये तीनों गुण मनुष्यों के 
बन्धन के हेतु है तथा तीनों गुण केवल प्राकृत गुण है। प्रकृति में होने वाले 
प्राकृत है। ये गुण दिव्य द्रव्यों में नहीं हैं। सृष्टि के समय प्रकृति में तीनों 
प्रकार के गुण होते हैं। ऐसा तत्त्वज्ञ पूर्वाचार्यो ने अपने ब्रह्म सूत्रादि के 
भाष्य में दर्शाया है। 

संयोगस्य गुणत्वे ऽपि सम्बन्धत्वञ्च गीयते । 

ब्रह्म विहाय सर्वत्र द्रव्येवृत्तिः प्रतीयते ।।१६।। 

न चोपादानकार्य्येषु त्वनत्र स च सम्मतः । 

कारणे कार्य्यसम्बन्ध तादात्म्यमुपदिश्यते ।।७।। 

इदानीं संयोगगुणं दर्शयति। संयोगस्येत्यादिना संयोगस्य 

गुणत्वेऽपि । गुणानां मध्ये संयोगस्य गणनासत्वेपि सम्बन्धत्वं च गीयते । 
उपादानोपादेयभिन्नयो द्रव्ययोः संयोगः संबन्धः प्रतिपाद्यते । ब्रह्म विहाय 
सर्वेश्वरं परित्यज्य । सर्वत्र सर्वस्मिन्‌ द्रव्ये वृत्तिः प्रतीयते । प्राकृताप्राकृतद्रव्ये 
वर्तते इत्यर्थः । संयोग इतिशेषः । ब्रह्म लु सर्वकार्याणामुपादानकारणं 
भवत्यतो न तत्र कस्यचिद्‌द्रव्यस्य संयोगः किन्तु तादात्म्य मेवसम्बन्धः | 
भेदाभेदसम्बन्ध एव तादात्म्य संवन्धः ।१६। नचोपादानकार्य्येषुन, 
कार्यस्य संयोगोनिष्ठ उपादानकारणकार्येषु । स च संयोगसंबन्धः, न च 
संमतः । किन्तु अन्यत्र यत्रोपादानोपादेयभावो नास्ति तत्रवैत्यर्थः । जीवे 
धर्मभूतज्ञानस्य तादात्म्य संबन्धः तादृश ज्ञानस्य शरीरेणसह संयोग- 
सबन्धः । कालेन सह संयोगसम्बन्धः । जीवे तस्य शुक्लरूपस्यतादात्मय 
संबन्धः । उपादानभूते तन्तौ कार्यभूतस्य पटस्य तादात्म्य सबन्धः | 
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तादृश पटस्य घटे संयोगसम्बन्धः कारणे, उपादान कारणे, कार्य्यसम्बन्धः 
कार्य्यस्य, द्रव्यगुणादिकार्य्यस्य संबन्धः, भेदाभेदइत्यर्थः ।।३ ।। 
उक्त कारिका ओं में संयोग को गुण तथा संयोग सम्बन्ध दोनों 
बताया है। उपादान और उपादेय से भिन्न द्रव्यों का संयोग सम्बन्ध प्रतिपादित 
किया है। सर्वेश्वर प्रभु के अलावा यह सम्बन्ध सर्व द्रव्य वृत्ति है। अर्थात्‌ 
प्राकृत और अप्राकृत द्रव्य में संयोग होता है। ब्रह्म तो समस्त कार्यो का 
उपादान कारण है इसलिए संयोग सम्बन्ध किसी भी द्रव्य का ब्रह्म के साथ 
नहीं होता। किन्तु तादात्म्य सम्बन्ध है। भेदाभेद सम्बन्ध ही तादात्म्य है। 
किन्तु उपादान कार्यों में संयोग सम्बन्ध होता है। किन्तु जहाँ उपादान 
उपादेय भाव नहीं है वही संयोग सम्बन्ध है। जीव में धर्मभूत ज्ञान का 
तादात्म्य सम्बन्ध है। ज्ञान का शरीर के साथ संयोग सम्बन्ध है। जीव का 
शुक्ल रूपादि के साथ तादात्म्य है। उपादानभूत तन्तु में कार्यभूत पट का 
तादात्म्य है। और पट का पट के साथ संयोग है उपादान कारण तथा 
द्रव्यादि कार्या में भेदाभेद सम्बन्ध है। 
इत्थं संयोगतादात्म्यं सम्बन्धो द्विविधो मतः । 
अन्यापरिमिताः ते चे स्वामिसेवकपालकाः ।।१८।। 
इत्थं पूर्वदृष्टं संयोग तादात्म्य द्वैयसम्बन्धः | तेच सबन्धाः । 
स्वामित्वसेवकत्वपालकत्वादयः ।।६ ।। इति संयोगः । 
इस प्रकार दो ही सम्बन्ध है संयोग और तादात्म्य अन्य तो 
स्वामी सेवकत्व पालकत्व आदि सम्बन्ध है। ४ 
परापरा च सामर्थ्य शक्ति देंधा च कीर्तिता। 
परा तु ब्रह्मणि ज्ञेया त्वरा चितिसम्मता ।।१६ ।। 
इदानीं संयोगं निरूप्य शक्तिगुणं निरूपयति परेति । सामर्थ्य 
शक्ति रिति शक्तिलक्षणं सा शक्तिः पराऽपरा च द्वैधा कीर्तिता परा तु 
ब्रह्मणिज्ञेया-परास्य शक्ति विविधैव श्रूयते स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया 
च । श्वे०६ | श्रु० ८ ।। अस्य ब्रह्मणः शक्तिः सामर्थ्य परा सर्वोकिष्टा सा 
च विविधैव श्रूयते, विविधं दर्शयति, स्वा-भाविकी, सतता विर्भूता 
किञ्च ज्ञानवलक्रिया च | ज्ञानरूपा वलरूपा व्यापाररूपा च | अपरा तु 
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निकृष्टा जीवेवर्तते इतिशेषः । 

संयोग निरूपण के बाद शक्ति गुण का निरूपण करते हैं शक्ति 
सामर्थ्य को कहते हैं। उसके दो भेद हैं परा और अपरा। पराभक्ति के 
विविध रूप है जैसे-स्वाभाविकी, सतताविर्भूतरूपा, ज्ञानरूपा, बलरूपा, 
व्यापाररूपा आदि। यह शक्ति सर्वोत्कृष्ट है तथा ब्रह्म में ही होती है। अपरा 
शक्ति निकृष्ट है तथा जीव में स्थित है। 

इति श्रीसप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्ठिकब्रह्मचारिणा श्रीनिम्बार्क - 
पदपद्मान्ते वासिना श्रीवैष्णवदासशास्त्रिणा विरचितायां गुणनिरूपणदशम- 
तरङ्गम्‌।१०॥ 


कारण विवचेन 


उपादानं निमित्तं च मिश्रं तदुभयं तथा । 
सकर्तुकरणं कालं निमित्तं विविधं भवेत्‌ ।।१।। 
कारण के तीन भेद है। उपादान कारण और निमित्त कारण 
निमित्ताभिन्नोपादानकारण कारण है। निमित्तकारण सकर्तृक होता है तथा 
अनेक प्रकार का है। 
कारणं द्विविधं चैवे त्युपादाननिमित्तकम्‌ । इतिपदार्थ संग्रह उक्त 
तस्यैवविवरर्ण, उपादानमित्यादिना करोति । उपादानं कार्यस्योपादान- 
कारणं निमित्तंच तथा निमित्तकारणं तदुभयमिश्रम्‌ निमित्तोपादानं 
निमित्ताभिन्ञोपादानकारणमित्यर्थः । निमित्तं विभाजयति । कारण मिति 
निम्नश्लोकादध्याहार्यम्‌ । उपादान, कार्यरूपेण परिच्छिन्न मवस्थान्तरंजातं 
कारणमु पादानकारणम्‌ । निमित्तं च स्वव्यापारेण सूक्ष्मावस्थापन्न कार्य्यस्य 
स्थूलावस्था विकाशकं | तदुभयमिश्रं च, अन्यकारकं निरपेक्ष्य स्वव्यापा- 
रेणसूक्ष्मावस्थापन्नकार्य्यस्य स्थूलावस्थाविकाशकत्वविशिष्टकार्य्य-रूपेण 
परिच्छिन्नमवस्थान्तरं जातं कारणं निमित्ताभिन्नोपादानम्‌ | निमित्तकारणस्य 
विभागं दर्शयति । सकर्तृकरणं कालं, निमित्तं विविधं भवेत्‌ । अपरिमित 
मित्यर्थः | स्थलभेदेन तस्य भेदः ।।१ ।। 
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कारण द्विविधं कारिका का ही विवरण उक्त कारिका में किया है 
उपादान का तात्पर्य कार्य उपादान कारण से है। निमित्त शब्द निमित्त 
कारण परक है। तदुभय मिश्र अर्थात्‌ निमित्त और उपादान कारण 
(निमित्ताभिन्नोपादानकारण) से तात्पर्य कार्यरूप से परिच्छिन्न अवस्थान्तर 
को प्राप्त कारण उपादान कारण है। जो कार्य में समवाय सम्बन्ध से रहता 
है बह उपादान कारण है निमित्तकारण वह है जो अपने व्यापार द्वारा 
सूक्ष्मावस्थापन्न कार्य को स्थूल रूप में विकसित करता है। 
तदुभय मिश्र का भावार्थ अन्य कारक के बिना अपने व्यापार के 
द्वारा सूक्ष्मावस्थापन्न कार्य को स्थूल रूप में विकसित कर विशिष्ट कार्यरूप 
से परिच्छिन्न अवस्थान्तर को प्राप्त कारण निमित्ताभिन्नोपादानकारण है। 
निमित्तकारण के स्थलभेद से अनेक प्रकार है। 
कार्य्यस्य कारणमेतत्त्तदुक्तं च महर्षिभिः । 
वेदे लोके च सर्वत्रोदाहरणं विविच्यते ।।२१ ।। 
कारणस्य संख्यां दर्शयति । कार्यस्येति। कार्यस्य समष्टि- 
व्यष्टिकार्यस्य कारणमेतत्‌, उपादान निमित्तं निमित्ताभिन्नोपादान 
मेततूत्रिविधमि त्यर्थः । महर्षिभिः । अस्मदाचार्य्यैः श्रीनिम्बार्क श्री 
श्रीनिवासप्रभृतिभिः । तदुक्तं त्रिविधेव कारणं दर्शित स्वस्वकृत-भाष्यादा 
वित्यर्थः । किञ्च वेदे लोके च, वेदे ब्रह्मणि लोके घटादौ सर्वत्र उदाहरणं 
प्रत्येकमालक्षयते ।।२ ।। 
उक्त कारिका में कारण की संख्या प्रतिपादित की है। कार्यस्य 
का अर्थ समष्टि व्यष्टि कार्य से है। उपादानकारण, निमित्तकारण तथा 
निमित्ताभिन्नोपादन तीन प्रकार के कारण अपने-अपने भाष्यादि ग्रन्थों में 
निम्बार्काचार्यजी तथा अन्य आचार्यो द्वारा प्रतिपादित किये हैं। वेद से 
तात्पर्य ब्रह्म से है तथा लोक का अर्थ घटादि है। सर्वत्र ये उदाहरण देखने 
को मिलते हैं। 
विश्वस्य चोभय ब्रह्म कारणं कीर्तितं तथा । 
ऊर्णनाभिः स्वकार्य्यस्य कारणं तु यथामतः ।। ३ ।। 
लोक और वेद का उदाहरण उक्त कारिका में दर्शाया है। जैसे 
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ऊर्ण नाभि (मकड़ी) अपने जाल के प्रति निमित्त कारण तथा उपादान 
कारण है उसी तरह ब्रह्म भी संसार का निमित्तकारण तथा उपादान कारण 
है। 

वेदे लोके च सर्वत्रेत्युक्ते, त्रोदाहरणं दर्शयति विश्वस्ये त्यादिना, 
यथोर्णनाभिः कीटविशेषः । स्वकार्य्यस्य जालकविशेषस्य, निमित्ताभि- 
न्नोपादानकारणं, तथाब्रह्मेत्यर्थः | तदैक्षत बहुस्यां प्रजायेयेति। छा० 
६।२ 1३ । तत्‌ ब्रह्म प्रजायेयेति प्रजावृद्धयर्थ सृष्टर्थमित्यर्थः । ऐक्षत्‌, 
ईक्षणं कृतवत्‌, इत्यनेन निमित्तकारणत्वं बहुस्यां, स्वात्मनाहं चिदचिद्रूपेण 
बहुस्या मिति बहुभवनसंकल्पः उपादानं । इत्यनेन ब्रह्मणि निमित्ताभिन्नो- 
पादानकारणत्वं सिद्ध्यति | यथोर्णनाभिः सृजते गृह्णते च । मु० १।१।७। 
यथा येन प्रकारेण, ऊर्णनाभिः, ऊर्णा नाभौ यस्य स ऊर्णनाभिः सृजते, 
ऊर्णायाः सृष्टिं करोति गृहते ग्रहणं करोति स्वस्मिन्‌ समावेशयती त्यर्थः । 
तथा ब्रह्म स्वस्मिन्करोतीत्यर्थः ।।३ ।। 

ऊर्णनाभि (मकड़ी) जन्तु विशेष जैसे अपने कार्य जाल विशेष 
का निमित्ताभिन्नोपादानकारण है। उसी तरह ब्रह्म भी संसार का निमित्ताभिन्नो- 
पादानकारण है। छान्दोग्य उपनिषद्‌ में लिखा है प्रजा की सृष्टि के लिए 
ब्रह्म ने इच्छा की यह इच्छा निमित्त कारण है तथा चिद्‌ अचिद्‌ रूप में 
बहुत होना उपादान कारण है इससे ब्रह्म निमित्ताभिन्नोपादानकारण जगत्‌ 
का है। यह सिद्ध होता है। 

ऊर्णा नाभौ यस्य - अर्थात्‌ ऊर्ण है नाभि में जिसकी वह जन्तु 
विशेष ऊर्ण की सृष्टि करता है तथा उसे ग्रहण भी करता है। इसी तरह ब्रह्म 
भी जगत्‌ का सृजन औरं ग्रहण अर्थात्‌ स्वयं में समावेश दोनों करते हैं। 

तन्तवः पटकार्य्यस्य चोपादानप्रकीर्तिताः । 
कुविन्द्रवे मतुर्य्याद्या निमित्तार्थस्य बोधकाः ।।४ ।। 

निमित्ताभिन्रोपादानकारणं संदृश्य केवलोपादानं निमित्तं च 
दर्शयति | तन्तव इति । पठकार्य्यस्य तन्तवः कर्पासतन्लु विशेषाः शेषं 
स्पष्ट, कुवेन्द्रवेमतुर्य्याद्याः, तन्तुवायवेमतुरीतन्तुसंयोगादय निमित्तार्थस्य 
बोधकाः पटस्य निमित्तकारणानी त्यर्थः ।।४ ।। 
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निमित्ताभिन्नोपादानकारण को दिखाकर केवल उपादान तथा 
निमित्तकारण का विवेचन करते है । 
पट रूप कार्य के तन्तु (कर्पास विशेष निर्मित) धागे उपादान 
कारण हैं। तथा कुविन्द तुरी वेमा आदि निमित्त कारण है। तथा तन्तु 
संयोगादि भी निमित्त कारण है। 
यद्व्यापारो 5स्वतन्त्रेण कार्य्यस्य जनकं भवेत्‌ । 
करणं तत्तु विज्ञेय मन्यं कर्तृपदं व्रजेत्‌ ।।५ ।। 
उपादाननिमित्तकारणयो विभागं दर्शयित्वा कर्तृकरणयो विभाग 
दर्शयति, यदिति। यद्‌ व्यापारः, यस्य व्यापारः अस्वतन्त्रेण, 
अन्यव्यापाराधीनेन, कार्य्यस्य पटादिकार्यस्य जनकं भवेत्‌, निमित्तकारणं 
भवेत्‌ | तत्करणं विज्ञेयम्‌ । अन्यमिति । यस्य व्यापारो ऽन्यव्यापारानधीने 
सति कार्यस्य निमित्तकारणं भवेत्‌ स, कर्तृपदंव्रजेत्‌ । कर्ताभवे दित्यर्थः 
तथा हि वेमातुर्य्यादिव्यापारः कुविन्द्रव्यापारजन्य अतः तुरीवेमादीनि पटस्य 
करणानि भवन्ति | कुविन्द्रव्यापारस्लु, अन्यव्यापारानधीने सति पटस्य 
निमित्तकारणं भवत्यतः कुविन्द्रः पटस्य कर्ता स्यात्‌ ।।५ ।। 
उपादान और निमित्त कारण के विभाग दिखाकर कर्ता और 
कारण के विभाग को दर्शाति हैं। 
जिसका व्यापार अन्य व्यापाराधीन होने से पटादि कार्य का जनक 
अर्थात्‌ निमित्त कारण हो जाये उसे करण जानना चाहिए तथा जिसका 
व्यापार अन्य व्यापार के अधीन न होकर कार्य का निमित्त कारण हो वह 
कर्ता होता है। जैसे वेमा तुर्य्यादि का व्यापार कुविन्द व्यापाराधीन है अत: 
तुरी वेमादि पट के कारण है | तथा कुविन्द का व्यापार अन्य व्यापाराधीन 
नहीं है। अतः कुविन्द पट का कर्ता है। 
व्यं गुणः क्रिया चेति निमित्त मिति भरायते । 
द्रव्य मेव त्वपादानं कार्य्याणां भवति धूवम्‌ ।।६ ।। 
इदानीं कानि निमित्तकारणानि कानि चोपादानकारणानि भवन्ति, 
एतदर्थ विचार्य्यते, द्रव्य मित्यनेन । निमित्तमितिनिमित्तकारणं, उपादानं, 
उपादानकारणं द्रव्य मेवोपदानंस्यात्‌ ।। ६ ।। 
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इस कारिका में निमित्त कारण तथा उपादान कारण पर विचार 
किया है। समस्त कार्यो का द्रव्य उपादान कारण है तथा द्रव्य गुण और 
क्रिया निमित्त कारण भी है। 

इति श्रीसप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्ठिकव्रह्मचारिणा श्रीनिम्बार्क - 
पदपद्यान्ते वासिनी श्रीवैष्णवदासशास्त्रिणा विरचितायां कारणनिरूपणैकादश- 
तरङ्गम्‌।।११॥ 


सत्कार्य निरूपणम्‌ 
एक: कारणकार्यस्य कालश्चैव विधीयते । 
अवस्थां भजते कार्य कारणं व्यापकं भवेत्‌ ।।७।। 

इदानीं कारणकार्ययोः समकाल एव न पूर्व कारणं पश्चात्कार्य्य 
जात मित्यभिप्रायेणाह एक इति | कारणकार्य्यस्य, कारणेन सह कार्य्यस्य 
कालः समयः, एक तुल्यमेव विधीयते । यस्मिन्वस्लुनि पूर्व कार्यस्य सत्ता 
न स्यात्‌ तत्कारणमुपादानं न स्या दित्यर्थः | समकाले हेतुं दर्शयति । 
अवस्थां भजते कार्य्यम्‌ कारणावस्थां कार्यावस्थां च उपादानकारण इति 
शेषः । न तूपादान-कारणे कार्य्यस्य कदाप्यभावः | अवस्थायां हेतु 
लक्ष्यति, कारणं व्यापकं भवेत्‌, कारण मुपादानकारणम्‌ | कार्य्यस्य व्यापकं 
तत्रैव व्याप्यकार्य्यस्यावस्था भवेत्‌ । अवस्थाश्रयं च कार्य मिति ।।१ ।| 

इस कारिका में यह विवेचन किया है कि कारण और कार्य 
समकालिक हैं। अतः पूर्व में कारण तदनन्तर कार्य इस अभिप्राय को 
प्रतिपादित करते हैं कि कार्य और कारण का समय एक ही है। कारण के 
साथ कार्य का समय समान है। जिस वस्तु में पूर्व में कार्य की सता नहीं है। 
वह कारण उपादान कारण नहीं हो सकता है दोनों के समकाल में हेतु 
दर्शाते हैं। उपादान कारण कारणावस्था और कार्यावस्था दोनों में स्थित है 
उपादान कारण में कदापि कार्य का अभाव नहीं रहता क्योंकि कारण व्यापक 
होता है। व्याप्य कार्यावस्था का कारण उपादान कारण ही है। क्योंकि 
कार्य की परिभाषा अवस्थाश्रय है अर्थात्‌ अवस्थाश्रित को कार्य कहते हैं। 
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आविर्भावः तिरोभावः सृष्टिसंहारबो धकः । 
तथैव हारिणा गीतं पराशरवचस्तथा ।।२।। 
इदानीमवस्थां महतां दृष्टान्तपूर्वकं दर्शयति | आविर्भाव इति | 
आविर्भावः तिरोभावः सृष्टिसंहारवोधकः । उपादानकारणे कार्य्यस्यावि- 
भावः सृष्टिः, तिरोभावः संहार प्रलय इतिभावः। तथैव हरिणा गीतं 
नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः। असतः शशश्रृङ्गादेर्भावः 
सत्ता न विद्यते सतः कार्य्यस्याभावो न विद्यते, उपादानकारण इतिशेषः । 
पराशरवचस्तथेति। आविभावः तिरोभावो जन्मनाशविकल्पव दिति कारणे 
कार्य्यस्य आविर्भावो जन्म तिरोभावो नाश इति विकल्पव दितिपर्य्यायः 
यथा घटस्य पर्य्यायः कलशः तथा जन्मनः पर्य्याय आविभावः, नाशस्य 
पर्य्यायः तिरोभाव इत्यर्थः ।।२ ।। 
इस कारिका में कार्य कारण की स्थिति को दृष्टान्त पूर्वक दर्शाया 
है। 
उपादान कारण में कार्य का आविर्भाव (सृष्टि) तथा तिरोभाव 
(प्रलय) दोनों स्थित हैं। 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने गीताजी में कहा हैं कि असत्‌ की सत्ता नहीं है 
तथा सत्‌ का अभाव नहीं है । 
पराशर ऋषि ने भी कहा है कि आविर्भाव तिरोभाव दोनों ही जन्म 
और नाश के पर्याय है आविर्भाव अर्थात्‌ जन्म तिरोभाव का अर्थ नाश 
जैसे घट का पर्याय कलश है इसी तरह जन्म का पर्याय आविर्भाव है तथा 
नाश का पर्याय तिरोभाव है। तात्पर्य यह है कि कारण में कार्य पहले से ही 
स्थित है असत्‌ की सत्ता नहीं होती असत्‌ का अस्तित्व नहीं होता। जैसे 
शशक शृङ्ग का वन्ध्या के पुत्र का अस्तित्व नहीं हैं क्योंकि ये असत्‌ हैं 
सत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति होती है। असत्‌ से सतकी नहीं। केवल सत्‌ से 
कार्य का आविर्भाव होता है तथा प्रलय में बह अपने कारण में लीन हो 
जाता है। | 
एकत्र सहवासानां न विरोध: परस्परम्‌ । 
एकस्मिन्नेकदा नाना नीलरक्तादिक भवेत्‌ ।।& ।। 
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एकस्मिच्नुपादानकारणे स्थितानां धर्माणां पूर्वः परस्य नाशकं न 
भवति पूर्वपरव्यवहाराभावात्‌ | एकत्रेति । एकत्र, उपादानकारणे सहवासाना 
मेककालस्थितानां परस्परं विरोधी न भवेत्‌। एकधर्म अपरधर्म न 
नाशयति | विरोधस्तु, उपादानं विहायान्यत्र भवति । यथा वह्नौ धर्मणि 
चोष्णत्वधर्मः शीतधर्मस्य विरोधकः । इत्यत आह एकस्मिनिति | एक- 
स्मिन्नुपादानकारणे । एकदा, एकस्मिन्काले नाना नीलरक्तादिकं भवेत्‌ । 
तथा हि एकत्र घटे पाकदशायां रक्तरूपं क्कचित्श्यामरूपं च दृश्यते तत्र 
रक्तरूपस्याविर्भूतेऽपि श्यामरूपस्य दर्शनात्‌ । अतो घट धर्मणि सरवङ्गिन 
न तिरोभूतं श्यामरूपम्‌ । एकत्र गवि च शुकलनीलरक्तरूपस्य 
दर्शनात्‌ ।।३ ।। 

एक उपादान कारण में स्थित धर्मो का पूर्वापर व्यवहार नहीं होता 
पूर्वधर्म पर का विनाशक नहीं है। एकत्र अर्थात्‌ एक काल में स्थित 
उपादान कारण में नाना धर्म एक दूसरे के विरोधी नहीं हैं परस्पर विरोधी 
नहीं है। विरोध तो उपादान को छोड़कर अन्यत्र होता है। जैसे अग्नि में जो 
उष्णत्व धर्म है वह शीत धर्म का विरोधी है। एक उपादान कारण में एक ही 
काल में एक ही वस्तु में नाना रूप होते हैं। जैसे एक ही में पाक दशा कभी 
लाल रंग, कभी श्याम रंग में दिखाई देती है। उसमें रक्त रूप के आविर्भू 
होने पर भी श्याम रूप देखा जाता है। अतः घट के धर्म में पूर्णरूप से 
श्याम रूप तिरोभूत नहीं हुआ है। एक गौ में भी शुक्ल नील रक्त आदि रूप 
के दर्शन होते हैं। अतः ये रूप परस्पर विरोधी नहीं हैं। 

अवस्था कार्य्यवृत्तिस्तु न तस्य भेदिका भवेत्‌। 
स्तनपातप्रवृत्तिश्च नार्भकस्यान्यथा खलु ।।१० ।। 
पूर्वजन्मकृतं कर्म भुज्यत अधुना मया । 
इति लोकप्रवादोऽपि तत्रैव दृश्यते भुवि ।।११।। 
अवस्थाया आश्रयं कार्य्यं भवति न कारणं सूक्ष्मस्थूला- 
वस्थाभेदेऽपि न कार्यस्य भेद इत्यत आह अवस्थेति | अवस्था कार्य्य 
वृत्तिस्तु, सूक्ष्मा स्थूलावस्था कारणे न वर्तते किन्तु कार्ये । सा, तस्य 
कार्य्यस्य भेदिका न भवेत्‌, अवस्थाभेदेन कार्यस्य न भेदः । एकमेवकार्य्य 
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सूक्ष्मावस्थापन्नं भिन्नं कार्यावस्थापन्नं भिन्नं न किन्तु सर्वावस्थाश्रयमेकमेव । 
अवस्थाभेदे कार्य्यस्यभेदे तु सूक्ष्मावस्थानुभूतस्य कार्यावस्थापन्नस्य 
बालस्य स्तनपाने प्रवृत्ति न भवती त्याह । स्तनपानप्रवृत्तिश्च नार्भकस्या- 
न्यथा खलु | अर्भकस्य बालस्य । गोवत्सः मातृयोनितो बहिर्निगत्य स्तन- 
पानार्थ स्वयं प्रवर्तते ।।५ ।। 

अवस्था का आश्रय कार्य होता है कारण नहीं। 

स्थूल और सूक्ष्मावस्था में भेद होने पर कार्य भेद नहीं हैं इसलिए 
कहा है कार्यवृत्ति, अर्थ यह है कि सुक्ष्म और स्थूलावस्थाकारण में नहीं 
होती अपि तु कार्य में होती है, बह उस कार्य की भेदिका (अलग करने 
वाली) नहीं है अवस्था भेद होने पर भी कार्य भेद नहीं है। एक ही कार्य 
सूक्ष्मावस्थापन्न होने पर तथा कार्यावस्था में अलग नहीं होता किन्तु सभी 
अवस्था में आश्रय एक ही है। यदि अवस्था भेद होने पर कार्य भेद मानें तो 
सूक्ष्मा-वस्थानुभूत कार्यावस्थापन्न बालक की स्तनपान में प्रवृत्ति नहीं 
होगी। इसलिए कहते हैं कि जैसे गौ का बछड़ा जब माता की योनि से 
बाहर निकल कर आता है तो उसकी स्तनपान में स्वयं प्रवृत्ति होती है। 
इसलिए स्थूल सूक्ष्मावस्था तथा कार्य में कोई अन्तर नहीं है। _ 

पूर्व जन्म में किये हुए कर्मों का फल ही इस समय मैं भोग रहा हूँ। 
यह शलोक किवदन्ती भी उपर्युक्त सिद्धान्त में ही सार्थक है। 

सत्यादेवसतोत्पत्ति र्नासत्यात्सा भवेत्कदा । 
नासत्या दसतोत्पत्ति र्नसत्या दसता तथा ।।१२।। 

सत्य से ही सत्‌ की उत्पत्ति होती है। असत्‌ कारण से असत्‌ की 
उत्पत्ति नहीं होती, असत्‌ से असत्‌ की उत्पत्ति नहीं होती और सत्‌ से 
असत्‌ की उत्पत्ति नहीं होती | 

सत्यादेव कारणात्सत्कार्य्यस्योत्पत्ति रित्यत आह सत्या- देवेति | 
सत्यादेव, सत्योपादानकारणादेव, सत्योत्पत्तिः सत्कार्य्यस्योत्पत्तिः, 
असत्यात्‌, असत्योपादानकारणात्‌, सा, असत्कार्य्यॉत्पत्तिः | न भवेत्‌ । 
असत्यात्‌ असत्यकारणात्‌, असतोत्पत्तिः, असत्कार्य्यस्योत्पत्तिः न भवेत्‌ | 
सत्यात्‌ सत्कारणात्‌ । असता असत्कार्य्योत्पत्तिः, न भवेत्‌ । सदेव सोम्येद 
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मग्रआसीदेकमवाद्वितीयम्‌ । छा० ६ ।२ ।१ || सोम्यहे श्वेतकेतो, अग्रे सृष्टि 
पूर्वकाले, इदं विश्वरूपकार्य्यं सदेवासीत्‌, सच्छब्दवाच्योपादान- 
कारणातिरिक्तं नानुभूयत | सच्छब्दार्थे विशिनष्टि। एक मित्यादिना 
सन्मूलाः सोम्येमाः सर्वाः प्रजाः सदायतनाः सत्प्रतिष्ठाः । छा० ६ ।७।४। 
हे सोम्य इमाः दृश्यमानाः, सर्वाः प्रजाः विश्वाख्यसंततयः, सदायतनाः 
सद्रूप ब्रह्मायतन स्थान मुपादानं यासां ताः सदायतनाः । सत्प्रतिष्ठाः 
सति ब्रह्मणि प्रतिष्ठा स्थिति यासां ताः सत्प्रतिष्ठा । इत्यादिभिः कारणस्य 
सत्यत्वं प्रतिपादिम्‌ | सत्यमेव जयते नानृतं । मु० ३ ।१ 1६ । सत्यमेव 
जायते, उपादानात्तत्यमेव कार्य्यं जायते नानृतं नासत्यं न मिथ्या जायते 
ऽसत्यस्य जन्मनो ऽसंभवादित्यर्थः । इत्यादिना च कार्य्यस्य सत्यत्वं 
प्रतिपादितम्‌ । असद्वा इद मग्र आसीत्‌ ततो वै सदजायत | तै० ७। वै 
निश्चयार्थः । अग्रे सृष्टिपूर्वकाले, इदं विश्वाख्यकार्य्य, असदासीत्‌, 
सूक्ष्ममेवासीत्‌, उपादानकारणे व्रह्मणि त्यर्थः | ततः, उपादानकारणाद्‌ - 
ब्रह्मणः सदजायत स्थूलरूपेणाविर्भूत मित्यर्थः ।।६ ।। 


सत्यकारण से ही सत्कार्य की उत्पत्ति के सिद्धान्त को उक्त 
श्लोक में प्रतिपादित किया है। तात्पर्य यह है कि सत्योपादानकारण से 
सतोत्पत्ति अर्थात्‌ सत्‌ कार्य की उत्पत्ति होती है। असत्यकारण से असत्‌ 
कार्य की उत्पत्ति नहीं होती तथा सत्कारण से असत्‌ कार्य की उत्पत्ति नहीं 
होती क्योंकि छान्दोग्य उपनिषद्‌ में लिखा है सृष्टि के पूर्वकाल में यह 
विश्वरूप कार्य सत्‌ ही था सत्‌ शब्द वाच्य उपादान कारणातिरिक्त अन्य 
कुछ भी नहीं था। यह सम्पूर्ण प्रजा विश्वाख्य संतति सत्‌ में ही प्रतिष्ठित थी 
सत्‌ अर्थात्‌ ब्रह्म में ही प्रतिष्ठित थी इस सिद्धान्त को मुण्डकोपनिषद्की 
यह श्रुति भी प्रामाणित करती है-सत्यमेव जयते नानृतम्‌, उपादान कारण 
सत्य से ही सत्य कार्य की उत्पत्ति होती है। सत्‌ से असत्‌ का जन्म 
असम्भव है। इत्यादि श्रुति से सत्यत्व का प्रतिपादन किया है। सृष्टि से 
पहले यह सम्पूर्ण विश्व असद्‌ अर्थात्‌ सूक्ष्म रूप था उपादान कारण ब्रह्म से 
सद जायत अर्थात्‌ स्थूल रूप में यह जगत्‌ उत्पन्न हुआ। 
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अधिष्ठानं स्वकार्य्यस्य प्रकाशकं न नाशकस्‌। 
एकविज्ञानतः सर्व विज्ञातं कार्य्यजातकम्‌ ।।१३ ।। 
एवुपादानकारणज्ञानेन तद्यावत्‌ कार्य्यस्य ज्ञानं भवती त्यत आह, 
अधिष्ठानमिति । अधिष्ठानं, उपादानकारणं, स्वकार्य्यस्य, तादात्म्येन 
स्वस्मिन्चिविष्टकार्य्यस्य | प्रकाशकं भवती तिशेषः । न नाशकं, यत्प्रकाशकं 
तन्नाशकं न किं चा धिष्टानज्ञानेन तत्सर्वकार्यस्य ज्ञानं भवती त्याशयेनाह । 
एकविज्ञानतः, एकोपादानकारणज्ञानेन कार्य्यजातकम्‌ । तत्कार्य्यमात्रं 
समष्ट्िव्यष्टिरूपं सर्व विज्ञातं स्यात्‌, येनाश्रुतं श्रुतं भवत्य मत मतम 
विज्ञातम्‌ । छा० ६ ।१ ।३ । येन, गुरुमुख्या दुपादानकारण-ज्ञानेन, इत्येक 
विज्ञानप्रतिज्ञा सिद्धयति ।।७ ।। 
जिज्ञासावश कोई यह कहता है कि एक उपादान कारण से क्या 
सभी कार्यो का ज्ञान हो जाता है तो इसका समाधान करते हैं कि उपादान 
कारण स्व में निविष्ट कार्य का प्रकाशक होता है, नाशक नहीं जो कार्य 
प्रकाशक होता है वह नाशक नहीं होता तथा एक ही उपादान कारण के 
ज्ञान से समष्टि व्यष्टि रूप कार्य सब ज्ञात हो जाता है। 
श्रुति भी प्रतिपादित करती है कि एक उपादान कारण के ज्ञान से 
अश्रुत श्रुत हो जाता है, अमत मत तथा अविज्ञात विज्ञात हो जाता है। 
अतः एक विज्ञान प्रतिज्ञा सिद्ध होती है। 
वाचारम्भणवाञ्यं तु तत्र दृष्टान्तमीरितम्‌ । 
एवं सर्वत्र लोके च ह्यूपादानं प्रकाशकं ।।१४ ।। 
इदानीं दृष्टान्तं दर्शयति | वाचारम्भणवाक्य मित्यनेन 
वाचारम्भणवाक्यं तु । यथा सोम्येकेन मृत्पिण्डेन सर्वं मृन्मयं विज्ञातं 
स्याद्वाचारम्भणं विकारो नामध्येयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ । छा० ६।१ । ४। 
पूर्वमस्यार्थो दर्शितः, तत्र, एकविज्ञानेनसकलकार्य्यविज्ञानप्रतिज्ञायाः | 
दृष्टान्त मिरितं, यथा सोम्येति वाक्येन दृष्टान्तदर्शित, उपादानं कार्य्यस्य 
प्रकाशक मितिलोक प्रसिद्धं । सर्वत्र लोके चोपादानं प्रकाशकं तन्तूपादान- 
कारणं पटकार्य्यस्य प्रकाशकं वलयाकारसुवर्णं कङ्कणकार्य्यस्य प्रकाशक 
मित्यर्थः ।। ऽ ।। 
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एक को जान लेने पर सकल वस्तुओं को जान लिया जाता है 
इस प्रतिज्ञा में दृष्टान्त हैं- 

जैसे मृत्तिका ही सत्य है। उससे बने भाण्ड घट आदि नाममात्र के 
विकार हैं एक मृत पिण्ड के ज्ञान से सब जान लिया जाता है, मृत्तिका ही 
सत्य है। जैसे तन्तु उपादान कारण पट कार्य का प्रकाशक है तथा वलयाकार 
सुवर्ण कंकण कार्य का प्रकाशक है अतः दृष्टान्त से सिद्ध होता है कि एक 
उपादान कारण समस्त कार्य का प्रकाशक हैं। 

ब्रह्मभाभाति कार्य्य तु बाह्याभ्यन्तरतः सदा | 
दीपो यथा समीपस्थं निशायां वस्तुमात्रकम्‌ ।।१५।। 

ब्रह्मतेजः सर्वविश्वं प्रकाशयति सर्वत इत्यत आह ब्रह्मभा इति | 
यथा दीपः निशायां समीपस्थं समीपवर्ति वस्तुमात्रकं भाति, प्रकाशयति | 
तथा ब्रह्मभा, ब्रह्मतेजः कार्य्य, यदधीनस्थितिप्रवृत्तिकं सर्वविश्वाख्यकार्य्य 
बाह्याभ्यन्तरतः, सर्वतः । भाति, तमेव भान्तमनुभाति सर्व तस्य भासा 
सर्वमिदं विभाति । मु० २।२।१०। तमेव भान्तं ब्रह्मणः प्रकाशे सति, 
अनुभाति, पश्चात्सर्वं विश्वं प्रकाशितं स्यात्‌ । अतः तस्य भासा, ब्रह्मणः 
तेजः सर्वमिदं विभाति, सर्वं समष्टिविश्रं, इदं, व्यष्टिविश्वं, प्रकाशयती 
त्यर्थः | 

ब्रह्मतेज समस्त विश्व को प्रकाशित करता है। जैसे निशा में 
स्थित दीपक समीपवर्ती वस्तुमात्र का प्रकाशक होता है उसी तरह ब्रह्म की 
आभा उसके अधीन सम्पूर्ण विश्वाख्य कार्य को बाह्याभ्यन्तर रूप से 
प्रकाशित करती है। ब्रह्मतेज ही इस समष्टि व्यष्टि जगत्‌ को प्रकाशित 
करता है। 

इति श्री सप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्ठिकब्रह्मचारिणा श्रीनिम्बार्क- 
पदपद्यान्ते ासिना श्रीवैष्णवदासशास्त्रिणा विरचितायां सत्कार्य्यनिरूपणद्वादश- 


तरङ्गम्‌।।१२॥ 
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अथा भावनिरूपणम्‌ 
सूक्ष्मा कार्य्यस्य चावस्था प्रागभावस्तु कथ्यते । 
स्थूलस्य चोत्तरा सा तु ध्वंसाभावो विधीयते ।।१ ।। 
सत्कार्य्यवादं निरूप्य कार्य्यस्या भावं निरूपयति, सूक्ष्मे 
त्यादिना, स्थूलस्य, स्थूलावस्थायन्नस्य कार्य्यस्य, समष्टिविश्वकार्य्यस्य, 
व्यष्टिघटादिकार्य्यस्य च । सूक्ष्मावस्था उपादानकारणे पूर्वावस्था प्राग- 
भावस्तु कथ्यते । स्थूलावस्थायन्नस्य तस्य चोत्तरा, उपादानकारण उत्तरा 
सा, अवस्था ध्वंसाभावो विधीयते । अत एव प्रागभावध्वंसाभावा 
बुपादानस्वरूपौ भवतो नातिरिक्तौ । एवमज्ञानं ज्ञानस्य प्रागभावरूपं 
पूर्वावस्था विशेषम्‌ ।।१ ।। 
इस कारिका में प्रागभाव तथा प्रध्वंसाभाव का निरूपण किया है 
प्रागभाव वह है जिसका अभाव अनादि काल से चला आरहा है परन्तु 
इसका अन्त सम्भव है- अनादि सान्तःप्रागभाव'' जैसे इह भूतले घटो 
भविष्यति। प्रध्वंसाभाव वह है जो उत्पन्न तो होता है परन्तु इसका अन्त 
असम्भव है सादिरनन्तः प्रध्वंसः किन्तु ग्रन्थकार एक दार्शनिक स्वाभिमत 
दर्शाते हैं। समष्टिगत विश्वरूप कार्य की तथा व्यष्टिगत घटादि कार्य की 
उपादान कारण में जो सूक्ष्मावस्था है पूर्वावस्था है उसे प्रागभाव कहते हैं 
आशय यह है कि यह अभाव कार्य की उत्पत्ति के पूर्व उपादान कारण में 
रहता है। उपादांत्त कारण में स्थूलावस्था की जो. उत्तरावस्था है वह 
प्रध्वंसाभाव है अर्थात्‌ स्थूलावस्था का अन्त ही प्रध्वसाभाव है। इसलिए. 
प्रागभाव और प्रध्वंसाभाव दोनों ही उपादान स्वरूप हैं उससे अतिरिक्त 
नहीं है अज्ञान ज्ञान की प्रागभाव स्वरूप पूर्वावस्था है। 
अभेदाभावभेदस्तु चात्यन्ताभाव एव हि। 
अन्योन्याभावशब्दार्थ स्तत्पदं भजते ध्रवम्‌ ।।२ ।। 
प्रागभाव प्रध्वंसाभाव के निरूपण के बाद अत्यन्ताभाव तथा 
अन्योन्याभाव का निरूपण करते हैं। 
अभेदाभाव को भेद कहते हैं वह अत्यन्ताभाव ही है। अन्योन्य 
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(परस्पर) जो अभाव है वह अन्योन्याभाव है। अन्योन्याभाव अत्यन्ताभाव 
से अतिरिक्त नहीं है। 

भेदशब्दार्थो ऽन्योन्याभावशब्दार्थश्चात्यन्ताभाव एवेति नातिरिक्तौ 
इत्यत आह अभेदेति । अभेदाभावो भेदः, अभेदो भावपदार्थः तस्य 
योऽभावः सः भेद, एक व्यक्तिकाभाव इत्यर्थः । स च भेदः । अत्यन्ताभाव 
एव हि । अभेदात्यन्ताभाव इत्यर्थः । अन्योन्याभावशब्दार्थः । अन्योन्यं 
परस्परं यो यो ऽभावः स अन्योन्याभावः | घटे पटस्याभावः पटे घटस्याभावः 
तत्पदं भजते ध्रुवम्‌ । अत्यन्ताभावपदं भजते । नात्यन्ताभावातिरिक्तः ।।२ ।। 

अभेदाभावो भेदः अभेद अर्थात्‌ भाव पदार्थ उसका अभाव भेद 
यह एक वैयक्तिक अभाव है तथा अत्यन्ताभाव ही अन्योन्य परस्पर जो 
अभाव है जैसे घट में पट का अभाव, पट में घट का अभाव यह अभाव 
भी अत्यन्ताभाव है अतः अन्योन्याभाव अत्यन्ताभाव से अतिरक्ति नहीं 
है। 

ब्रह्मातिरिक्तवस्तूनामत्यन्ताभाव ईरितः । 
क्कचिट्रावस्वरूपः स, क्कचिदन्यश्च जायते ।।३।। 

ब्रह्म से अतिरिक्त वस्तुओं का जो अभाव है उसे अत्यन्ताभाव 
कहा है वह किसी अधिकरण में भाव स्वरूप है तथा किसी अधिकरण में 
अभाव स्वरूप है। 

इदानीमत्यन्ताभावं लक्षयति । ब्रह्मेत्यनेना | ब्रह्मातिरिक्त- 
वस्तूनां, ब्रह्मणः सर्वत्र विद्यमानत्वात्तस्यात्यन्ताभावः कुत्रापि नास्ति किन्तु 
ब्रह्मातिरिक्त चिदचितोः तर्द्धमाणां चात्यन्ताभावः आत्यन्तिकः 
सर्वकालवृत्तिक इति द्योतनार्थ मत्यन्तपदं वस्तुत अभाव इत्येव वक्तव्यम्‌ । 
ईरितः कथितः । स अभावः। क्कचित्‌ कुत्राप्यधिकरणे, भावस्वरूपः 
भावपदार्थातिरिक्त नाभावः । क़्चिदन्यश्च । कुत्रचिदधिकरणे ऽन्योऽभावो 
न भावस्वरूप अतिरिक्तः । अभावस्वरूप इत्यर्थः । यथोद्वूत गन्धाभावो 
जले अनुद्रतगन्धस्वरूपः । उद्भतरूपाभावो वायावनुङ्रूतरूपस्वरूपः । 
उद्ूताभावः तेजसि चानुद्वतरसस्वरूपः । गन्धाभावोरस ऽभाव-स्वरूपः | 
रसाभावो गन्धे ऽभावस्वरूपः । चेतनत्वाभावो ऽचिति चाभावस्वरूप 
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व्यापक त्वाभावो चिदचिदोरभावस्वरूपः । एवं सर्वत्रानुसंधेयं, अभाव- 
स्येयत्ता नास्ति ।।३ ।। 

ब्रह्म सर्वत्र विद्यमान होने के कारण उसका कहीं भी अत्यन्ताभाव 
नहीं है इसलिए ब्रह्मातिरिक्त चिद्‌ अचिद्‌ और तद्गत धर्मों का अभाव 
सर्वकालिक है इस आशय के द्योतनार्थ अत्यन्त पद अभाव परक ही है 
यह कहा है वह अभाव किसी अधिकरण में भावस्वरूप है अभाव नहीं है 
जैसे उद्भूत गन्ध का अभाव जल में है अतः वह अनुद्धूत गन्ध स्वरूप ही 
है। उद्भूत रूप का अभाव वायु में है अतः वह अनुद्ूत रूप स्वरूप है | 
किसी अधिकरण में अभाव स्वरूप है। जैसे रस गन्धाभावस्वरूप है | 
रसाभाव गन्ध में अभाव स्वरूप है। चेतनत्व का अभाव अचित्‌ में अभाव 
स्वरूप है। व्यापकत्व का अभाव चिद्‌ और अचिद्‌ में अभाव स्वरूप है | 

यत्रा भावस्वरूपः स आधारान्नाति रिच्यते । 
तत्राधारस्य भेदेन त्वभावो भिद्यते खलु ।।४ ।। 

भावातिरिक्ताभाव मधिकरणस्वरूपं दर्शयति यत्रेति । यत्राधिकरणे 
स अभावः, अभावस्वरूपः भावातिरिक्तः । तत्र, आधारान्नातिरिच्यते । 
अधिकरणातिरिक्तो न भवत्यधिकरणस्वरूप एव । आधारस्य भेदेन, 
अभावो भिद्यते यावदधिकरणं तावदभाव इत्यर्थः । गन्धाभावो रसे रस- 
स्वरूपो न रसातिरिक्तः । रूपे रूपस्वरूपो, न रूपाति तिरिक्त इत्यादि ।।४ ।। 

जिस अधिकरण में वह अभाव अभावस्वरूप है भावातिरिक्त है। 
उसमें वह अभाव आधारातिरिक्त नहीं होता अपितु अधिकरण स्वरूप ही 
है। जितने आधार है उतने ही अभाव है, गन्धाभाव रस में रसस्वरूप है 
रसातिरिक्त नहीं है रूप में रूप स्वरूप है रूपातिरिक्त नहीं है। 


इति श्रीसप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्ठिकब्रह्मचारिणा श्रीनिम्बार्क- 
पदपद्यान्ते वासिना श्रीवैष्णवदासशास्त्रिणा विरचितायाम्‌ भावनिरूपण त्रयोदश- 
तरङ्गम्‌।।१३॥ 
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अथानन्दमय ब्रह्मणोपासना विचार: 


अन्नादिपक्ष कोशेषु मध्य आनन्द ईरितः । 
तस्यैवोपासतं त्रोत्रे द्रष्टव्यादि विधीयते ।।१।। 


इस शरीर में पाँच कोश हैं अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय 
और आनन्दमय | इन कोशों में जो आनन्दमय कोश है उसी की उपासना 
करनी चाहिए ऐसा वेदों में कहा है उसी का श्रवण, मनन, दर्शन, ध्यानादि 
करना चाहिए । 

मुमुक्षणांसंसारनिवृत्यर्थ विश्वस्य निमित्ताभिन्नोपादानकारणं दर्शितं 
तदानन्द शब्देन व्यवहियते तस्यैवोपासना विचार्य्यते, अन्नादिपश्चेति । 
अन्नादिपञ्चकोशेषु, अन्नमय प्राणमय मनोमय विज्ञानमयानन्दमयेषु मध्य 
आनन्द ईरितः, आनन्दमय इति कथितः । तथाहि श्रुतिः । तस्माद्वा 
एतस्मादन्नरसमयात्‌ |। अन्यो ऽन्तरात्मा प्राणमयः । तै० २।२। तस्माद्वा 
एतस्मात्प्राणमयात्‌।। अन्यो ऽन्तर आत्मा मनोमयः । तै० २1३ । तस्माद्वा 
एतस्मान्मयोमयात्‌ ।। अन्यो ऽन्तरआत्मा विज्ञानमयः | तै० २।४। 
तस्माद्वा एतस्मात्‌ ।। विज्ञानमयात्‌ अन्यो ऽन्तर आत्मा ऽऽनन्दमयः | 
तै० २ ।५ । वै निश्चयार्थः । तस्मादेतस्मात्‌ पूर्वोक्तदन्न रस विकारादन्न- 
मयात्‌, अन्य अतिरिक्तः, अन्तरशरीरमध्ये, आत्मा आत्मनः सम्बन्धी 
चात्मा । आत्मैव रिपुरात्मन इतिवत्‌, इतिप्रथमकोषः | प्राणमयः, 
वायुविकाराः । इति द्वितीयकोशः । प्राणमयात्‌ । अन्यो ऽन्तरआत्मा मनोमय 
मनोविकारः । इति तृतीयकोशः। अन्नमयप्राणमय मनोमयेषु विकारार्थे 
मयट्‌ प्रत्ययश्रवणात्‌ । यत्र विकारस्य संभावना तत्रैव मयट्‌ विकारार्थे 
भवति । प्राकृत एव विकारदर्शनात्‌ । नान्यत्र ब्रह्ममय इत्यत्र न विकारार्थे 
मयट्‌ ब्रह्मशब्दात्‌ प्रचुरार्थे मयट्‌, ब्रह्मणि विकाराभावात्‌। एवमुत्तरत्र 
विज्ञानमय आनन्दमय विज्ञानशब्दादानन्दशब्दाचच प्राचुर्य्ये मयद्‌, तत्र 
विकाराभावात्‌। तस्मादेतस्मान्मनोमयात्‌।। अन्यो ऽन्तरात्मा विज्ञानमयः 
प्रचुरविज्ञानः । अत्रप्राचुर्ये मयट्‌ । कतमआत्मेति योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु 
हृद्यन्त ज्योतिः । वृ० अ० ४।३।७। कतमआत्मेति प्राणादिषु मध्ये 
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कारिका में विचार किया है। अन्नादि पञ्चकोश अन्नमय, प्राणमय, मनोमय 
विज्ञानमय और आनन्दमय कोशों के अन्तर्गत जो आनन्दमय कोश 
बतलाया है। 
पाँच कोशों को आत्मतत्व सिद्ध करने हेतु तैत्तरीय उपनिषद्‌ की 
श्रुतियाँ है। | 
स वा एष पुरुषोऽन्नरसमय, यह स्थूल शरीर ही आत्मा हे किन्तु 
इस श्रुति की बाधक श्रुति इस अन्नरसमय शरीर से भिन्न अन्योऽन्तरात्मा 
प्राणमय यह आत्मा प्राणमय है कुछ इससे भी भिन्नमनोमय आत्मा है 
मनोमय से भिन्न विज्ञानमय को आत्मा मानते हैं। किन्तु इन सबसे अन्य 
शरीर के अन्तर्गत आनन्दमय कोश को आत्मा मानते हैं। पूर्वोक्त अन्न रस 
के विकार अन्नमय कोश से अतिरिक्त प्राणमय कोश आत्मा है। 
प्रथम कोश अन्नमय द्वितीय कोश प्राणमय तृतीय कोश मनोमय 
इन तीनों में अन्न प्राण और मन शब्द से विकार अर्थ में मयट्‌ प्रत्यय हुआ 
है। 
जहाँ विकार की सम्भावना है वहीं मयटू प्रत्यय विकार अर्थ में 
होता है, इनमें विकार स्वाभाविक है। किन्तु ब्रह्ममय शब्द में विकार अर्थ 
में मयट्‌ प्रत्यय नहीं है किन्तु ब्रह्म शब्द से प्रचुर अर्थ में मयट्‌ प्रत्यय है 
क्योंकि ब्रह्म में विकार नहीं होता इसी तरह विज्ञानमय और आनन्दमय 
शब्दों में भी विज्ञान और आनन्द शब्द से प्राचुर्य अर्थ में मयट्‌ है क्योंकि 
इनमें भी विकार नहीं होता। इसलिए मनोमय कोश से भिन्न विज्ञानमय 
कोश आत्मा है। विज्ञानमय का अर्थ प्रचुर विज्ञान है। उपनिषद्‌ में लिखा 
है आत्मा क्या है? उत्तर विज्ञानमय कोश जो प्राणों के अन्तर्भूत हृदय में 
ज्योतिस्वरूप है। किन्तु बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में लिखा है कि विज्ञानमय 
का अर्थ बुद्धि नहीं है क्योंकि विज्ञजन में कर्तृत्व देखा जाता है किन्तु बुद्धि 
तो अचेतन है और अचेतन में कर्तृत्व नहीं होता इसलिए विज्ञान शब्द का 
अर्थ जीव है। अतः अयमात्मा ब्रह्म विज्ञानमयः श्रुति सार्थक होती है। यह 
जीव ब्रह्म है तथा प्रचुर ज्ञानवान है इससे भी भिन्न अन्तरात्मा आनन्दमय है 
प्रचुरानन्दस्वरूप है। तथा आनन्द स्वरूप एव आनन्द गुणवाला है। 
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अन्नमय कोश को धारण करने वाला प्राणमय कोश है और 
प्राणमय कोश को धारण करने वाला मनोमय कोश है और मनोमय का 
धारक विज्ञानमय और विज्ञानमय का धारक आनन्दमय कोश है। आनन्द 
का ब्रह्म के साथ अभेद सम्बन्ध है। आनन्द ही ब्रह्म है। इसी आनन्द 
स्वरूप ब्रह्म के मात्रांश कणभाग से अन्य प्राणी मनुष्य से ब्रह्म पर्यन्त 
उत्पन्न होते हैं। मनुष्य से ब्रह्म पर्यन्त समस्त जीवों में उत्तरोत्तर अधिक 
आनन्द प्रदर्शित किया है। किन्तु समस्त जीवों के आनन्द की ब्रह्मानन्द में 
समाप्ति होती है। 

अतः प्रत्येक जीव के कर्म फल की भोग की निवृत्ति के लिए 
विज्ञानमय आनन्दमय ब्रह्म की उपासना करे। उस आनन्दमय ब्रह्म की ही 
उपासना करनी चाहिए। उपासना के तीन भेद है। सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म- 
इस श्रुति में स्वरूपोपासना का संकेत है। 

यो विज्ञाने तिष्ठन्‌ श्रुति में अन्तर्यामी ब्रह्म की उपासना का संकेत 
है। तथा सर्व खल्विदम्‌ ब्रहम श्रुति में सर्वात्मा की उपासना है | इस त्रिविध 
उपासना का विधान वेदों में किया गया है। 

यह आत्मा द्रष्टव्य है अर्थात्‌ दर्शन का विषय है, दर्शन विधि 
अपूर्व विधि है। इसे उपासक ध्यान से निदिध्यासन से देख सकता है। 
भक्त्या माम्‌ अभिजानाति का अर्थ पराभक्ति से मुझको देख सकता है 
अभि उपसर्ग ज्ञा धातु का अर्थ ज्ञान और दर्शन है। ज्ञान का परिणाम ही 
पराभक्ति है जैसे दूध का परिणाम दधि है। भागीरथी के प्रवाह के समान 
दर्शन विषय पर चित्त वृत्तियों का पतन ही पराभक्ति है तथा मोक्ष का 
साक्षात्‌ अङ्ग पराभक्ति ही है। इस पक्ष में भी अर्चन वन्दन साधनरूप भक्ति 
से अन्तःकरण शुद्ध होने पर ब्रह्म जिज्ञासा होती है। भगवान्‌ िम्बार्काचार्यजी 
ने अपने स्वरचित ग्रन्थ वेदान्तकामधेनु दशश्लोकी में कहा भी है-- 

““भक्तिर्ह्मनन्याधिपतेर्महात्मन: सा चोत्तमा साधनरूपिका परा यया 
भेवत्‌ प्रेमविशेषलक्षणा। 

तात्पर्य यह है कि अनन्याधिपति (नहीं है शासन कर्ता जिसका) 
उस अनन्याधिपति भगवान्‌ श्रीकृष्ण की अर्चना बन्दना रूपा अपरा भक्ति 


| 
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प्रथमा भक्ति है जिसके द्वारा पराभक्ति होती है और तत्‌ पश्चात्‌ भक्त सर्वेश्वर 
सम्बन्धी निष्काम कर्म का अनुष्ठान करके अन्तःकरण की शुद्धि करता है। 
और उसकी ब्रह्म विषयक जिज्ञासा होती है। अतः वह तद्‌ विषयक श्रवण 
मनन निदिध्यासन करता है और उसके दर्शन करता है । तत्‌ पश्चात्‌ प्रेमाख्य 
पराभक्तियुक्त भक्त ब्रह्म की कृपा कटाक्ष से मोक्ष प्रापत करता है। 

पराभक्ति युक्त जीव कभी गाता है, कहीं नाचता है, कहीं हँसता 
है, कहीं रोता है। और कहीं मान रहित होकर स्थित रहता है। संसार से 
सम्बन्ध होने पर भी वह सांसारिक धर्म से लिप्त नहीं होता, इसी अवस्था 
को ज्ञानी जन जीवनमुक्ति मानते हैं। जीवनमुक्ति ही ब्रह्मज्ञान हैं इस विषय 
में अन्य विवेचन यह है। ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथर्ववेद महाभारत 
पञ्चरात्र रामायण ये सात पराशर ऋषि ने शास्त्र माने हैं। इन शास्त्रों को 
आधार मानकर आचार्य के मुख से ब्रह्म के स्वरूप और गुणों का ग्रहण 
श्रवण माना है। श्रवण विषय का मन से पुनः पुनः अभ्यास मनन है और 
मनन विषय का पुनः पुनः ध्यान निदिध्यासन है निदिध्यासन से ब्रह्म का 
साक्षात्‌ दर्शन होता है। यही ब्रह्मज्ञान है। 

आनन्दो ऽगुष्ठमात्रं तु ्यष्टादशाक्षरात्मकः । 
स्वेच्छामयः स्वरूपः सः कृष्णो भक्तेष्टप्रकः ।।२ ।। 

उस आनन्दमय पुरुष का अंगुष्ठ परिणामक शरीर है अष्टा 
दशाक्षरात्मक श्रीगोपाल मन्त्रराज उसका स्वरूप है बह स्वेच्छा से अपने 
त्रिविध रूप धारण करता है तथा भक्तों की समस्त इच्छाओं को पूर्ण 
करता है। 

आनन्दस्यैवश्रवणं मननं निदिध्यासनं दर्शनं चोक्तं स आनन्दः 
किंपरिमाणकः किंस्वरूपः को देवः किमर्थ शरीरे प्रविष्ट इत्यत आह 
आनन्द इति । आनन्दः, ब्रह्मानन्दवल्यां विज्ञानमयस्य सन्निधौ पठति 
आनन्दमयः । अंगुष्ठमात्रपरिमाणकः । अंगुष्ठमात्रः पुरुषोऽन्तरात्मा सदा 
जानानां हृदये सन्निविष्ट। क० २।६।१७।। अन्तरात्मा पुरुषः, 
शरीरमध्यवर्ती आत्मा सर्वेश्वरः अंगुष्ठमात्रः, अंगुष्ठपरिमाणकः । 
सदाजनानां, सत्‌, आजनामा मितिच्छेदः । स्वरूपेण धर्मेण नित्यः | 
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आजनानां यावज्जीवानां वा सदेति कालाविच्छेदः । निरंतरं संसारदशायां 
मोक्षे च हृदये हृत्पुण्डरीके | सन्निविष्टः अलंकारायुधैः सह स्थितो विराजमा 
नेत्यर्थः । एतेनेन्द्रा-दिदेवशरीरेऽपि चांगुष्ठपरिमाणक आनन्दमयः स्थितः । 
अंगुष्ठशब्दश्चतुरंगुलपरः । तेन वृक्षादीनामंगुष्ठाभावान्नक्षलिः । अंगुल- 
शब्दोऽपि यस्यां योन्यां यो जातः तस्यैवांगुलपरः तेन पिपीलिकाशरीरे 
नानुपपत्तिः । यद्वोपासनार्थ मेवांगुष्ठपरिमाणकः, वृक्षादीनां शरीरे उपासनाया 
अभावा द्वेवादीनां यथोपासना भवति तथा ग्रे वक्ष्यते सर्वस्य चाहं हृदि 
सन्निविष्ट । गी० । ईश्वरः सर्व भूतानां हृदेशे ऽर्जुन तिष्ठति । गी० । नचागुष्ठ- 
परिमाणको हृदये प्रविष्टो जीवः तस्याणुत्वदर्शनात्‌ । अंगुषठमात्रः पुरुषोन्त- 
रात्मा । श्वे० ३ ।१३ । अंगुष्ठमात्रो रवितुल्यरूपः संकल्पाहंकारमन्वितो 
यः | बै० ५ ।८। संकल्पाहंकार समन्वित इति बहुस्यां प्रजायेयेति । तै० 
२६ ।। इति संकल्पः । सोऽकामयत । तै० २।६ । इति सृष्ट्यादिकर्तृत्व- 
विषयकाहंकारः ताभ्यां युक्तः । अंगुष्ठमात्रः पुरुषो ज्योति रिवाधूमकः क० 
४।१३। अधूमको ज्योतिरिव । ज्योतिषो वह्ने धूम उपाधि तद्रहितो 
ज्योतिर धूमकः तथोपाधिरहित अंगुषठमात्रपुरुष इत्यर्थः | एतेननाविद्यार- 
चितः ।। किंस्वरूप इति प्रश्नस्योत्तर माह अष्टादशाक्षरात्मकः, 
अष्टादशाक्षराणि मन्त्रवर्णानि वेदस्य सारभूतानि आत्मा विग्रहो यस्य स 
अष्टादशाक्षरात्मकः । अष्टादशाक्षरस्वरूप एवानन्दमयः | तथाहि कामवीज 
मेकपदं चतुर्थ्यन्तः कृष्ण इति द्वितीयपदं, चतुर्थ्यन्तो गोविन्द इति 
तृतीयपदं, चतुर्थ्यन्तो गोपीजनवल्लभ इति चतुर्थपदं, स्वाहेतिपञ्चमपदं, 
पंच पदात्मक अष्टादशाक्षरः। तस्यानन्दमयस्य कामवीजं शिरः, कृ 
ललाटः, ष्णाभ्रुवौ, य दक्ष कर्णः, गो वामकर्णः, विन्‌ दक्षनेत्रं, न्दा वामनेत्रं, 
य दक्षिणनाशापुटः । गो वाम नाशापुटः, पी मुखं, ज ग्रीवा, न हृदयं, ब 
नाभिः, ल्ल दक्षिणकटी, भा वामकटी, य गुह्यं स्वा जानुद्वय, हा पादद्वय, 
इत्यादि रे तादृशवर्णमयविग्रह आनन्दमयस्य । तथैवोक्तं गोपालतापिन्याम्‌। 
यस्यप्रथमपदाद्मि द्वितीयपदात्सलिलो द्ववः । तृतीयात्तेजउद्वूत 
चतुर्थाद्गन्धवाहनः | गो० पू० ता० १ ।। पश्चमादम्वरोत्पत्ति । गो० पू० 
ता० २।। यस्याष्टादशाक्षरस्य प्रथमपदात्‌ कामवीजात्‌, शिरसः, 
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भूमिरुद्ववा, द्वितीयपदात्‌, चतुर्थ्यन्त कृष्ण पदान्मुखरूपात्‌, सलिलोद्रव, 
जलंजातं | तृतीयात्‌, तृतीयपदात्‌ चतुर्थ्यन्तगोविन्दपदात्‌, ब्रह्मणो हृदय- 
रूपात्‌ तेज उद्भूतं, खतुर्थ्यात्‌, चतुर्थ्यन्त गोपीजनवल्लभपदात्‌, आनन्द- 
मतस्य नाभिरूपात्‌, गन्धवाहनो वायुरुद्ववः । पञ्चमात्‌, इति पंचमपदात्‌ 
ब्रह्मणः कृष्णस्य मूलस्थानात्‌, अंवरोत्पतिरा काशस्योत्पत्तिः ।। ततो 
विशुद्धं विमलं विशोक मशेषलोभादिनिरस्तसङ्गम । यत्त त्पदं पञ्चपदं तदेव 
स वासुदेवो न यतोन्यदस्ति ।। गो० पू० ता० ।। विशुद्धं, अविद्यासम्बन्ध- 
रहितं, अतो विमलं संसारिकषड़्विकाररहितं, अतो । विशोकं शोकवर्जितं, 
अतः, लोभादि निरस्तरस्तसङ्गम्‌ । लोभादीलनां निरस्तो निर्गतः सङ्गं 
सम्बन्धो यस्मात्‌ तल्लोभादिनिरस्त संगम्‌ । एवं भूतं यत्‌, तत्पदं, 
तत्वमसि | छा० ६।७।७।। इति वाक्यप्रतिपाद्य तत्पदं, पञ्चपदं, 
अष्टादशाक्षरमन्त्रगत पञ्चपदं, तदेव पञ्चपदमेव, स वासुदेवः, भूतेषु वसति 
वा भूतानि वसति यत्र स वासुदेवः । पञ्चपदस्वरूप एव वासुदेव इत्यर्थः । 
यतः पशञ्चपदात्‌, अन्यत्‌, अन्यः, वासुदेवो नास्ति, इत्यादि श्रुतिभि 
रष्टादशाक्षरस्ठ्ूप एवानन्दमयो ब्रह्म । किंच स्वेच्छामयः, स्वस्य, ब्रह्मणो 
या इच्छा तत्स्वरूप एवानन्दमयो न त्वन्यद्रव्यविशेषविग्रहः | इच्छाशब्दो 
ज्ञानपरः । स स्वरूप आनन्दमयः कृष्णः न त्वन्यदेवविशेषः | नारायणाद्‌- 
ब्रह्मा जायते नारायणाद्‌ रूद्रो जायते । नारायणाथर्वशिरिसि | एतस्य 
ध्यानास्थस्य ललाटात्‌ त्र्यक्षः शूलपाणिः पुरुषो ऽजायत । . महोपं | 
इत्यादिर्भि चतुर्मुखरूद्रयोः कार्य्यमध्ये प्रवेशः परमकारणत्वाभावात्‌ । 
किंच | क इति ब्रह्मणो नाम ईशो हंसदेहिनां। आवां तवाङ्ग सम्भूतौ 
तस्मात्केशव नामवान ।-सर्वदेहिनां सर्वजीवानां मध्य ईशः शिवोहं । आवां 
चतुर्मुखाहं च हे कृष्ण तवाङ्गसंभूतौ तवाङ्गादावां द्वौ जातौ तस्मा दतो 
हेतोः त्वं केशवनामवान सि । कश्चेशश्चतौ वपति उत्पादयतीतिकेशवः । 
इति कृष्णं प्रति शिववाक्यम्‌ | कृष्ण इति। डुकृञ्‌ करणे कृष्‌ विलेखने 
ऽवपालने ण शब्द एते सन्ति । तत्र कृकृषोः क्विपुप्रत्यय कृते सिद्धे शब्दे 
द्वन्द्वसमास कृते कृच्छब्दस्य लोपे कृते कृष्शेषे ऽवधातो विचिवकारस्य 
लोपे कृते कृ ष्‌ ण्‌ अ, इति स्थिते परेण संयोजने कृष्ण इति सिद्धऽति । 
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शेषो लोपार्थस्य वोधको भवति तत्र कृष्ण कृ शब्देन कर्तृत्वं कृषा 
संहरत्वमवशब्देन पालनत्वं णकारेण मोक्षदातृत्वं च लभते । सृष्टिकर्ता 
पालको मोक्षदाता कृष्ण इति । किमर्थ शरीरेऽगुषठमात्र प्रविष्ट इत्यस्योत्तरमाह 
भक्तेष्टपूरकः । भक्तानां चतुर्विधपुरुषार्थसाधकः । अंगुष्ठप्रमितस्यैव ब्रह्मण 
अर्चावन्दनादिकं भवति न त्वन्तर्यामिनः सर्वात्मकस्य वा अर्चाकाले 
सुषुम्णया नाड्या हृदया द्वहि ्निःसार्य्य शालिग्रामे संयोज्य अंगुष्ठमात्रस्यैव 
ब्रह्मण अर्चाभवति। चिन्मयस्याद्वितीयस्य निष्कलस्याशरीरिणाः । 
उपासकानां कार्य्यार्थ ब्रह्मणो रूपकल्पनाराम पू० ता० । ७।। चिन्मयस्य 
चेतनस्वरूपस्य । चेतनश्चेतनानाम्‌ । क० २।५।१३। इति विलक्षण- 
चेतनस्येत्यर्थः । अद्वितीयस्य द्वितीय समानाधिक्यरहितस्य । न तत्सम- 
श्चाभ्यधिकश्च दृश्यते । वै० ६ ।८ ।। इति, निष्कलस्य, एकादरशोद्रियाणि 
पञ्चतन्मात्राणि मनश्चेति कलाः, भोगभोगोपसाधनभूताः । न विद्यन्ते कला 
यस्य तस्य निष्कलस्य | षोडशकलाः पुरुषायणाः । प्र ६ | श्रु ५। 
इति जीवस्यैव कला प्रसिद्धाः । अशरीरिणाः, कर्मफलभोगार्थं शरीरं न 
विद्यते यस्य तस्याशरीरिणाः । ब्रह्मणस्लु सहस्रशीर्षा पुरुषः । श्वे० 
३।१३। इत्यादिना शरीरदर्शनात्‌ । उपासकाना, आर्तजिज्ञास्वर्थि- 
ज्ञानिनां | कार्य्यार्थ कमार्थधर्म मोक्ष सिद्ध्यर्थ ब्रह्मणो रूपकल्पना, रूप- 
कल्पना अंगुष्ठमात्रस्वरूपोपासना इत्यर्थः । इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते । 
वृ० २।५ 1१६ ॥ इन्द्र ऐश्वर्यविशिष्टः सर्वेश्षरः, मायाभिः स्वसत्यसंकल्पैः 
पुरुरूप अनेकस्वरूपः ईयते दृश्यते ।।२ ।। 

शास्त्रों में आनन्द पुरुष का श्रवण, मनन, निदिध्यासन और दर्शन 
आदि वर्णित है। उस आनन्दमय पुरुष का क्या स्वरूप है, क्या परिमाण है 
क्यों वह देव शरीर में प्रविष्ट करता है इत्यादि प्रश्नों का उत्तर वर्णित किया 
है। ब्रह्मानन्दवल्ली में कहा है कि विज्ञानमय की सन्निधि में पढा गया 
आनन्दमय पुरुष अंगुष्ठ मात्र परिणामक (परिमाप वाला) है। वह आंगुष्ठ 
मात्र परिणामक पुरुष अलंकार एवं आयुधों सहित सांसारिक अथवा मोक्ष 
दशा में जीवों के हृदय कमल में सदा निरन्तर विराजमान रहता है। 

इन्द्रादि देवों के शरीर में भी आनन्दमय पुरुष अंगुष्ठ मात्र ही 
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स्थित है । अंगुष्ठ शब्द काअर्थ चार अंगुल परिमाप है। 
इसलिए वृक्षादियो में अंगुष्ठ न होने के कारण कोई क्षति नहीं है । 
अंगुल शब्द से भी जिस योनि में जो प्राणी उत्पन्न हुआ हैं। उसी का अंगुल 
ग्राह्य है। इसलिए पिपीलिका (चींटी) आदि के शरीर में अंगुष्ठ मात्र पर 
कोई आपत्ति नहीं है । 
अथवा उपासनार्थ अंगुष्ट गृहीत है । वृक्षादियो में उपासना अभाव 
होने के कारण अंगुष्ठ परिणामक जीव स्वरूप सही है 
कुछ लोग आशंका करते हैं कि अंगुष्ठ परिणामक जीव हृदय में 
प्रविष्ट होने पर अणु रूप देखा जाता है । किन्तु अनेक श्रुतियाँ जीव को 
अंगुष्ठ परिणामक प्रतिपादित करती हैं। जैसे अंगुष्ठ मात्र: पुरुषोन्तरात्मा 
श्वे० उ० २1१३ ॥ अंगुष्ठोमात्रो रवितुल्यरूपः संकल्पाहंकारमन्वितो यः 
संकल्पाहंकार समन्वित इति बहुस्यां प्रजायेयेति इति तै० २६ संकल्प | 
अर्थात्‌ ब्रह्म ने कामना की कि मैं अनेक रूप हो जाऊँ यह 
सृष्टियादि कर्तृत्व विषयक अहंकार है। अहंकार और संकल्प से युक्त 
अंगुष्ठमात्र पुरुष अधूमक (विनाधूम) की ज्योति के समान है। इससे 
अविद्या रहित पुरुष है, उपाधि रहित पुरुष अंगुष्ठ मात्र है। 
उस पुरुष का क्या स्वरूप है इस प्रश्न का उत्तर है कि वह अष्टादशा- 
क्षर मन्त्रराज स्वरूप आनन्दमय पुरुष है। 
इस अष्टादशाक्षरात्मक मन्त्रराज में काम बीज पहला पद है चतुर्थी 
विभक्त्यन्त कृष्ण द्वितीय पद है चतुर्थ्यन्त गोविन्द तृतीय पद है। इसी 
तरह गोपीजनवल्लुभ चतुर्थ और स्वाहा पंचम पद है इस तरह पञ्चपदात्मक 
अष्टादशाक्षर मन्त्र है। उस आनन्दमय पुरुष का कामबीज शिर “कृ” 
ललाट ' ष्णा" भ्रू य दक्षिण कर्ण “गो” वामकर्ण “विन्‌?” दक्षिण 
नेत्र न्दा वामनेत्र य दक्षिण नासापुट “गो” वाम नासापुट पी” 
मुख ज” ग्रीवा न हृदय व नाभि “छु” दक्षिण कटी (कमर) 
“भा वामकटी य ' गुह्य (गुदा) “स्वा” जानु द्वय “हा”? पादद्वय 
ऐसा वर्णमय विग्रह है आनन्द पुरुष का स्वरूप भी है। इस तरह आनन्दमय 
पुरुष का अष्टादशाक्षरात्मक स्वरूप प्रतिपादित किया है। 
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गोपालतापिनी उपनिषद्‌ में लिखा है कि उसके प्रथम पद से भूमि 
द्वितीय पद से जल तृतीय पद से तेज चतुर्थ से वायु और पञ्चम पद से 
अम्बर (आकाश) उत्पन्न हुआ। 

जिस अष्टादशाक्षर पुरुष के प्रथम पद कामबीज शिर से भूमि 
उत्पन्न हुई द्वितीय पद कृष्ण मुख स्वरूप से सलिल (जल) उत्पन्न हुआ । 
तृतीय पद गोविन्द जो ब्रह्म का हृदय है उससे तेज , चतुर्थ पद गोपीजनवल्लुभ 
नाभि रूप से वायु (गन्ध वाहन) पञ्चम पद ब्रह्म के मूलाधार से अम्बर की 
उत्पत्ति हुई। 

आनन्दमय पुरुष अविद्या सम्बन्ध रहित सांसारिक षड्‌ विकार 
रहित एवं शोक वर्जित लोभादि निरस्त स्वरूप है तथा (तत्त्वमसि) का 
तत्‌ पद वाच्य है अष्टादशाक्षर मन्त्र गत पंचम पद ही वायुदेव है। वासुदेव 
शब्द का अर्थ जो प्राणियों में निवास करता है अथवा प्राणी जिसमें वास 
करते हैं बह वासुदेव हैं। तथा पंचम पद स्वरूप है, अविद्या सम्बन्ध रहित 
होने के कारण वह विमल है सांसारिक षड्‌ विकार रहित शोक वर्जित 
लोभादि रहित तत्‌ पद वाच्य अष्टादशाक्षर मन्त्ररूप वासुदेव ही है। तथा 
अष्टादशाक्षर मन्त्र रूप आनन्दमय ब्रह्म है। वह स्वेच्छामय है अर्थात्‌ स्वयं 
की इच्छा से आनन्द विग्रह धारण करते हैं स्वेच्छा शब्द में इच्छा शब्द 
का अर्थ ज्ञान है। वह आनन्द स्वरूप कृष्ण ही है कोई देव विशेष नहीं है। 

नारायण अथर्वशीर्ष में लिखा है कि नारायण से ब्रह्मा तथा रुद्र 
की उत्पत्ति होती है। इस ध्यानस्थ नारायण के ललाट से त्र्यक्ष शूलपाणी 
की उत्पत्ति हुई। 

अब केशव शाब्द की व्याख्या की है केशव शब्द में क वर्णका 
अर्थ ब्रह्मा तथा ईश का अर्थ शिव हैं। दोनों की उत्पत्ति कृष्ण से हुई है 
इसलिए कृष्ण का नाम केशव है। 

“क' अर्थात्‌ ब्रह्मा ईश का अर्थ शिव और व का अर्थ जन्म 
देना (उत्पादन) क्ररना दोनों को अपने शरीर से जन्म देने के कारण केशव 
नाम वाले कृष्ण हुए ऐसा भगवानू शिव ने कृष्ण के प्रति स्वयं कहा है। 

अनन्तरं कृष्ण शब्द की व्याख्या की है। कृष्ण शब्द डुकृञ्‌ 
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करणे कृष्‌ विलेखनेण तथा अवू अवपालनार्थक धातुओं से बना है प्रक्रिया 
निम्न प्रकार है-- 

कृ और कृष्‌ धातु से किपू प्रत्यय करने पर कृ कृष्‌ तथा ण का 
द्वन्द्व समास करते हैं तथा कृ का लोप करने पर कृष्‌ शेष रहता है। अव 
धातु से विच्‌ प्रत्यय करके तथा व का लोप करने पर कृ ष्‌ ण्‌ अ स्थिति 
होती है। वर्ण संयोजन करने पर कृष्ण शब्द बना हैं । शेष शब्द लोपार्थ का 
बोधक होता है। यह नियम है। अतः कृ शब्द से सृजनकर्ता कृष्‌ शब्द से 
संहारकर्ता अव शब्द से पालनकर्ता तथा ण शब्द से मोक्षदाता अर्थ प्राप्त 
होता है। 

अतः कृष्ण वह है जो संसार का सृष्टा, पालनकर्ता, संहारकर्ता है 
और जो भक्तो को मोक्ष देता है। 

किसी ने प्रश्न किया कि किसलिए परमात्मा शरीर में अंगुष्ठ मात्र 
प्रविष्ट है इसका उत्तर है कि भक्तों की इच्छा पूर्ण करने हेतु वह शरीर में 
प्रविष्ट है। वह भक्तों के चतुर्विध पुरुषार्थ का साधक है। 

अंगुष्ठ मात्र परिमित ब्रह्म की ही अर्चना वन्दनादि होती है। 
अन्तर्यामी सर्वात्मा की अर्चना के समय सुषुम्णा नाड़ी द्वारा हृदय से बाहर 
निकाल कर शालिग्राम की प्रतिमा में संयुक्त कर अंगुष्ठ मात्र ब्रह्म की 
वन्दना अचीदि की जाती है | 

यद्यपि चिन्मय अद्वितीय निष्कल ब्रह्म अशरीरी है। उसका विग्रह 
नहीं है किन्तु उपासको की कार्य सिद्धि हेतु उसके स्वरूप की कल्पना की 
है। उसका किसी के साथ समानाधिकरण नहीं है। वह ब्रह्म निष्कल है 
अर्थात्‌ कला रहित है। कला का विवेचन इस प्रकार है-एकादश इन्द्रिय 
तथा पञ्च तन्मात्राओ को षोडश कला प्रतिपादित किया है ये षोडश कला 
ही भोगोपभोग साधन स्वरूप है। वह ब्रह्म निष्कल है षोडश कला रहित 
है। षोडश कला पुरुषायणा जो कहा है वे कला जीव की ही हैं। कर्मफल 
भोगार्थ जिसका शरीर नहीं है वह अशरीरी है। 

किन्तु सहस्रशीर्षा पुरुषः आदि श्रुति ब्रह्म के स्वरूप का प्रतिपादन 
करती हैं। ब्रह्म के शरीर की प्रतिपादक श्रुति है। 
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इसका समाधान यह है कि जो आर्त, जिज्ञासु, अर्थी (कामी) 
ज्ञानी उपासक हैं। उनके कार्यों को तथा धर्म-अर्थ-मोक्ष-सिद्धि हेतु ब्रह्म 
के स्वरूप की कल्पना की है। अंगुष्ठ मात्र स्वरूप की कल्पना है। ऐश्वर्य 
विशिष्ट सर्वेश्वर के अपने सत्य संकल्प से अनेक रूप दिखाई देते हैं। 
न मिथ्याकल्पना शब्दो ब्रह्मणिन घटेत सा | 
कल्पनासञ्चनादिस्तु भावनो पासनादिकः ।।३ ।। 
ब्रह्मणोरूपकल्पना | राम पू० ता० ७। इति कल्पना शब्द 
उपासनापर इत्याह नेति । कल्पनाशब्दः, न मिथ्या न मिथ्यात्वबोधकः, 
सा मिथ्या, ब्रह्मणि न घटते तादात्म्येनब्रह्मणि न वर्तते तत्र सत्यत्वस्यैव 
दर्शनात्‌ सत्यत्वमिथ्यात्वयोः परस्परंविरोधाच । कल्पनासञ्जनाकोषे स्तु, 
कल्पनासञ्जनादिशब्दो भावनोपासनादिपरः प्रसिद्धः ।।१३ ।। 
इस कारिका में ब्रह्म के स्वरूप की कल्पना में मिथ्यात्व प्रतीति 
नहीं है बल्कि सत्यत्व का भान है यही अवगत कराया है। 
उक्त कारिका में कल्पना शब्द उपासना परक है, मिथ्यार्थक नहीं 
है। क्योंकि मिथ्यात्व ब्रह्म में घटित नहीं होता है। वह मिथ्यापन ब्रह्म में 
तादात्म्य रूप से नहीं है। 
क्योंकि उसमें सत्यत्व के दर्शन होते हैं। सत्यत्व और मिथ्यात्व 
में परस्पर विरुद्धता है। सत्यत्व और मिथ्यात्व दोनों ही परस्पर विरोधी है। 
कल्पना सञ्जनादि का अर्थ कोष में भावना और उपासना परक है। 
स्वदुःखस्य विघाताय देवा आराधयन्ति तत्‌ । 
दैवतमद्वितीयं तु. निर्दिष्ट तादृशं तथा ।।४।। 
वह आनन्दमय अंगुष्ठ मात्र परिमित ब्रह्म देवताओं के लिए भी 
उपास्य है। अपने दुःखों का विनाश करने के लिए हृदि स्थित अद्वितीय 
अंगुष्ठ मात्र परिमित ब्रह्म की देवता भी आराधना करते हैं। 
देवानामापि तादृशानन्दमयमंगुष्ठमात्रमितं ब्रह्मोपास्यमस्तीत्याह 
स्वेति । स्वदुःखस्य विघाताय, शुभात्मकं यत्कर्मबन्धनं तस्य विघाताय 
निवृत्यर्थं मोक्षार्थमित्यर्थः | यद्वा, स्वस्य दुःखं यस्मादसुरात्‌, तस्य 
स्वदुःखस्य रावणकंसादिरूपस्य विघाताय नाशाय । देवाइन्द्रादिदेवा 
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अद्वितीयं समानातिशयविहीनं | दैवतं देवानां हृदिस्थितं । तादृशं निर्दिष्ट, 
आनन्दमयं अंगुष्ठमात्रं। क० १।६ 1१७ । इत्यंगुष्ठपरिमितं सर्वेश्वरं, 
आराधयन्ति । शरीरवाग्मनोभि रर्चन्ति | तथा मनुष्या इव । तौ हद्वात्रिं 
शतं वर्षाणि ब्रह्मचर्य्यं मूषतुः । छा० ८ ।७ 1३ । तौ वैरोचनेन्द्रौ । 
सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितव्यः | छा० ८ 1७ 1३ । सः सत्यकामः सत्य- 
संकल्पः । इत्यादिभिर्देवेन्द्रस्य वैरोचनासुरेन्द्रस्य च ब्रह्मोपासनाप्रसिद्धा 
भृगुर्वे वारुणि || वरुणं पितर मुपससार ।। अधीहि भगवो ब्रह्मेति। तैः 
भृ० ३ ।१ || वारुणि व॑रुणस्य पुत्रः, भृगुः ।। प्राकृतदुःखस्य कथं निवृत्ति 
भविदिति बुद्धावकलय्य । वरुणं पितरं प्रति । उपससार गतवान्‌ स्वप्रयोजनं 
च निवेदितवान्‌ | तदीय प्रश्र श्रुत्वा वरुणः स्वपुत्रं प्रत्याह । अधीहि भगव 
ब्रह्मेति | इति शब्दोप्रश्नोत्तरपरः | हे भगवः, भगवन्‌ त्वं ब्रह्म अधीहि स्मर | 
ततोवारुणिः पितरं प्रत्याह किं तद्‌ ब्रह्म । इत्यत आह । यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते ।। येन जातानि जीवन्ति ।। यत्प्रत्यन्त्यभिसविशन्ति ।। 
तद्विजिज्ञासस्व || तद्ब्रह्मेति । तै० भू० ३1१ ।। वै निश्चयार्थः | यतोः 
यस्मात्सकायात्‌ । इमानि भूतानि दृश्यमानानि चिदचिद्विश्वाख्य भूतानि । 
जायन्ते प्रादुर्भवन्ति । इत्यनेन सृष्टि रुक्ता जातानि, भूतानि येन, पुरुषेण, 
जीवन्ति स्थितानि । इत्यनेन स्थिति रुक्तायत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति 
यस्मिन्सूक्ष्मावस्थां यान्ति | इत्यनेन प्रलयउक्तः । यत्प्रतियन्ति । सर्वकर्म- 
ध्वन्सानन्तरं यं प्राप्नुवन्ति । इत्यनेन मोक्ष उक्तः । तद्विजिज्ञासस्व तस्य 
जिज्ञासां कुरु। तद्‌ब्रह्म। जिज्ञासविषय ब्रह्म इत्यादिना च वारुणे 
बह्मणोउपासनासिद्धिः ।।४ ।। 

स्वदुःखस्य विघाताय का अर्थ शुभात्मक जो कर्मबन्धन है उसकी 
निवृत्ति है अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्ति। 
दूसरा अर्थ-- 

जिस असुर से (राक्षस के कष्ट है) तात्पर्य यह है कि रावण- 
कंसादि रूपी दुःख की निवृत्यर्थ (विनाशार्थ) इन्द्रादि देवता भी 
समानातिशयशून्य देवताओं के हृदय में स्थित अंगुष्ठ मात्र परिमित 
आनन्दमय ब्रह्म सर्वेश्वर प्रभु की मनुष्यों के समान शरीर वाणी और मन से 
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आराधना करते हैं। 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ में लिखा हैं कि वैरोचन और देवराज इन्द्र ने 
ब्रह्मोपासना सैंकड़ों वर्षों तक की थी। तैत्तरीय उपनिषद्‌ में एक रोचक 
प्रसंग है वह ब्रह्मोपासना से सम्बन्धित है। 

भृगु ऋषि अपने पिता वरुण के समीप जाकर एक प्रश्न करते हैं 
कि प्राकृत दुःख की निवृत्ति कैसे होती है। वरुणदेव उस प्रश्न का उत्तर देते 
हैं कि ब्रह्म का स्मरण करने से प्राकृत दुःख निवृत्ति होती है। 

पुनः वारुणि निवेदन करते हैं-वह ब्रह्म क्या है। उसका उत्तर इस 
प्रकार है कि जिस सकाय ब्रह्म से ये दृश्यमान चिद्‌ अचिद्‌ विश्वाख्य प्राणी 
प्रादुर्भूत होते हैं अर्थात्‌ जगत्‌ की सृष्टि होती है, जिस पुरुष की वजह से 
सभी प्राणी जीवित रहते हैं अर्थात्‌ सभी का पालन पोषण होता है तथा 
जिस ब्रह्म में समग्र विश्व लीन हो जाता है तथा सभी कर्मो का विनाश होने 
पर जिसे भक्तजन प्राप्त करते हैं तात्पर्य यह है कि मोक्ष प्राप्त करते हैं वह 
ब्रह्म है इस प्रसंग से ब्रह्मोपासना विषयक प्रमाण प्राप्त होता है। क्योंकि 
समग्र चर्चा उपासना से सम्बन्धित है। 

दहराकाश आकाश आनन्दस्येव बोधक: । 
एकार्थो बहुशब्दैस्तु बोध्यते रामकृष्णवत्‌ ।।५ ।। 

दहराकाश और आकाश दोनों शब्द आनन्द के ही बोधक हैं। 
एकार्थ का बोध अनेक शब्दों से होता है जैसे एक ब्रह्म को राम कृष्ण 
आदि द्वारा प्रतिपादित करते हैं। 

ननु दहरविद्यायां दहराकाश आनन्दमयातिरिक्तः, भिन्न 
प्रकरणपठित तत्वाद्भिन्ननामत्वाचे त्याह ।। दहराकाश इति | आकाशः, 
अस्मिन्शरीरे दहरः स्वरूपं सदलं अरविन्दं वेश्म तस्मिन्नाकाशः सावकाशः 
तस्मिनाकाशः प्रकाशः, सः, आनन्दस्यैव वाचकः नानन्दमयातिरिक्तः ।। 
उदाहरणमाह एकार्थः एकएवार्थः, बहुशब्दै र्नानाशब्दै बोध्य ते प्रतिपाद्यते । 
यथा रामकृष्णवत्‌, एक एवानन्दमय ब्रह्म रामकृष्णशब्देन प्रतिपाद्यते । 
न रामकृष्णशब्दभेदेन ब्रह्मपदार्थो भिद्यते। यथा एक एव घटपदार्थः 
कलशघटशब्देन च प्रतिपाद्यते शब्दभेदेऽपि न घटस्य भेदः ।। यत्र 
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शब्दप्रमाणं विद्यते तत्र प्रकरणस्य बाधितत्वात्‌ ।। दहरविद्यां श्रुति राह । 
अथ यदि दमिस्मन्ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं वेश्म दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः 
तस्मिन्यदन्तस्तदन्वेष्टव्यं तद्वाव विजिज्ञासितव्य मिति || छा० 
८ ।१।१ || तं चेद्वूयु य॑दिदमस्मिन्ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं वेश्य दहरो 
ऽस्मिन्नन्तराकाशः किं तदत्र विद्यते यदन्वेष्टव्यं यद्वा वाव विजिज्ञासितव्य 
मिति। छा० ८ ।१ ।२ | सबूंयाद्यावान्वा अयमाकाश स्तावानेषो ऽन्तहूर्दय- 
आकाशउभेअस्मिन्द्यावापृथिवी अन्तरेव समाहिते उभावग्रिश्चवायुश्च सूर्या 
चन्द्रमसावुभौ विद्युन्नक्षत्राणि, यच्चास्येहास्ति यच्च नास्ति सर्व तदस्मिन्‌ 
समाहित मिति | छा० ८।१।३।। अथ शब्दो विद्यारम्भद्योतकः | इदं 
भगवत्कृपा ध्यानादिना दृश्यमानं, अस्मिनब्रह्मपुरे ब्रह्मनिवासस्थाने ऽस्मिन्‌ 
शरीरे दहरं स्वल्पं यत्पुण्डरीकं सदलमरविन्दं, तदेव वेश्म दहरः, 
निवासस्थानं स्वल्पं, अस्मिन्दहरस्थाने अन्तराकाशः, मध्यावकाशः । 
तस्मिन्नवकाशे यदन्तः, यद्‌ वर्तते तदन्वेष्टव्यं तस्यान्वेषण करणीयं, 
वावेति सम्बोधनं, तत्‌ अन्वेषणाविषयो विजिज्ञासितव्यं जिज्ञासाविषय 
ब्रह्मे त्यत्यर्थः । इति वाक्य समाप्ति परः।। छा० ८।१।१।। चेद्यदि 
अस्मिन्ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीकं वेश्म दहरोऽस्मिन्नन्तरा काशः तं, 
अन्तराकाशं यदिदं विजिज्ञासितव्यमिति ब्रूयुः, भगवन्त इति शेषः । तदत्र 
किं विद्यते, यदर्थमन्वेष्टव्य मिति। छा० ८।१।२।। सब्रूयात्‌ उत्तर 
मित्यर्थः । वै निश्चयार्थः । यावान्‌ यत्परिमाणक अयमाकाशो दृश्यमान- 
भूताकाशः तावान्‌ तत्परिमाणकः । एषः निर्दिष्टः, अन्तरहृदयआकाशः । 
हृदयमध्ये यत्पुण्डरीकं स्वल्पं तत्र प्रकाश इत्यर्थः । सादृश्यं निर्दिशति । 
उभ अस्मिन्‌ भूताकाशे अन्तराकाशे चोभयत्र । द्यावापृथिवी, अन्तरेव 
समाहिते मध्य एव प्रविष्टे। उभौ अग्निवायूचान्तरेव समाहिते । सूर्याचन्द्रमसौ 
उभौ विद्युन्नयन्त्राणि, यचास्येहस्ति, इह लोके दृश्यते, यञ्च नास्ति, न 
दुश्यते, सर्व तत्‌, दृश्यतादृश्यवस्लु । अस्मिन्‌ भूताकाशे तादृशा- 
न्तराकाशे च समाहिता मिति | एतजज्ञानार्थ लदन्वेष्टव्यम्‌ ।।५।। | 
शंका करते हैं कि दहर विद्या में दहराकाश आनन्दमय ब्रह्म से 
भिन्न है क्योंकि भिन्न प्रकरण में पढा गया है तथा नाम भेद भी है तत्वभेद 
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और नाम भेद होने के कारण दहराकाश और आनन्दमय दोनों अलग- 
अलग हैं। इस शंका का समाधान इस कारिका में किया है। 

इस शरीर में हृदय में एक सूक्ष्म आकाश है वह कमलाकृति है। 
अर्थात्‌ कमल जैसी आकृति का है जिसे दहराकाश कहते हैं। जो दहराकाश 
जो प्रकाश है वह आनन्द का ही बोधक है। आनन्दातिरिक्त नहीं है। 

उदाहरण द्वारा सिद्धान्त को समझाया है कि जैसे एक ही अर्थ के 
बोधक अनेक शब्द होते हैं उसी तरह आनन्दमय ब्रह्म को राम कृष्णादि 
शब्दों द्वारा प्रतिपादित किया हैं। जैसे एक ही घट पदार्थ घट और कलश 
द्वारा प्रतिपादित किया जाता है, शब्द भेद होने पर भी घट भेद नहीं है। 
जहाँ शब्द प्रमाण होता है वहाँ प्रकरण बाधित हो जाता है। दहर विद्या को 
श्रुति प्रतिपादित करती है। 

भगवत्‌ कृपा से ध्यानादि द्वारा दृश्य इस शरीर में जो ब्रह्मपुर 
(ब्रह्मनिवास स्थान) है। वह अरविन्दाकृति है। (कमल सदृश आकृति) है 
उस स्थान का नाम दहर है वही ब्रह्म का निवास स्थान है। इस दहर स्थान 
में आन्तरिक आकाश अर्थात्‌ मध्याकाश उसमें जो अन्तः स्थित है उसी 
का अन्वेषण करना चाहिए। जैसा बाह्य आकाश है, वैसा ही अन्तर्हदय में 
आकाश है उसमें अन्तरिक्ष और पृथिवी दोनों समाहित है तथा अग्नि, 
इन्द्र, सूर्य, चन्द्रमा, नक्षत्रादि समस्त ब्रह्माण्ड इसमें समाहित है। 

इसलिए दहर ब्रह्म की उपासना करें तद्‌ विषयक जिज्ञासा करें। 
ब्रह्म की जिज्ञासा का विषय है। जितने परिणाम वाला यह दृश्यमान 
आकाश है उतने ही परिणाम वाला अन्तर्हदय आकाश हैं हृदय के मध्य 
पुण्डरीक (श्वेत कमल) सदृश स्वल्प प्रकाश है वह ब्रह्म सदृश है। जिस 
प्रकार इस भूताकाश में अन्तरिक्ष पृथिवी सूर्य, चन्द्रमा, वायु, नक्षत्रादि 
समाहित है दिखाई देते हैं जो दिखाई नहीं देती वह वस्तु भी समस्त 
दृश्यादृश्य इस भूताकाश में है वैसी ही दृश्यादृश्य वस्तु अन्तराकाश में 
स्थित है। एतत्‌ ज्ञानार्थ अन्वेषण करें। 

निम्बार्कपादाब्जरजो विलिप्तः सिद्धान्तमन्दाकिनिक 
प्रवाहः । मन्दं ह्यमन्दश्च पुनातु विश्वं मोक्ष प्रदो वैष्णव - 
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भूमिजातः ।।५।। 

नैष्ठिक ब्रह्मचारी श्रीवैष्णवदासजी स्वरचित सिद्धान्त मन्दाकिनी 
रूपी रचना को भेदाभेद सिद्धान्त के प्रर्वतकाचार्य श्रीनिम्बार्क भगवान्‌ के 
चरण कमलों में समर्पित करते हैं। तथा श्रीसर्वेश्वर प्रभु से प्रार्थना करते हैं 
कि वह सिद्धान्त मन्दाकिनी प्रवाह रूपी रचना समस्त वैष्णवों को पवित्र 
करे मोक्ष प्रदान करे। अर्थात्‌ आज्ञानावृत स्वरूप सांसारिक व्यक्तियों के 
आज्ञानान्धकार को ब्रह्मज्ञानरूप प्रकाश से प्रकाशित करे। 

ग्रन्थकारं एतादृशं सिद्धान्तमन्दाकिनीनामकं ग्रंथ निर्माय 
स्वेष्ट दैवताय श्रीनिम्बाकायिमं समर्पयति | निम्बार्केति । सिद्धान्त- 
मन्दाकिनिकप्रवाहः । नदीपक्षे, मूलरामायणादिना सिद्धो निष्पन्नो ऽन्तः 
सारो महत्त्व यस्याः सा सिद्धान्ता, सिद्धान्ता चासौ मन्दाकिनी सिद्धान्त 
मन्दाकिनिकः स्वार्थेकः । तस्य प्रवाहः । ग्रन्थपक्षे सिद्धो निष्पन्नः श्रुति- 
स्मृतिभ्यां, अन्तो मध्यं पदवाक्यं यस्य सः सिद्धान्तः स एव सिद्धान्त- 
मन्दाकिनिकः तस्य प्रवाहो रचनाया विस्तारः । किंच । निम्बार्कपादब्ज- 
रजोविलिप्तः ग्रंथपक्षे निम्बार्कः स्वाभाविकभेदाभेदप्रर्वतकाचार्य्यः तस्य 
पाद एव अब्जे ऽरविन्दे तयो रजसि विलिप्तः समर्पितः । निम्बार्कस्य 
पदयुगे अयं ग्रन्थः समर्पित इत्यर्थः । नदी पक्षेतु । निम्बार्कः सुदर्शनावतारः 
सुदर्शनो विष्णुरेव स एव श्रीरामः तस्य पादद्वयाब्जे तयो रजोधूलिः सा 
विलिप्ता प्रक्षालिता तस्मि न्सः निम्बार्कपादाब्जरजोविलिप्ताः । यद्वा निम्बे 
यो ऽर्कः सूर्यः तत्रस्थित आर्कः श्रीसीतारामः तस्य पादाब्जरजो विलिप्ताः ।। 
सूर्यमण्डलमध्यस्थं रामं सीतासमन्वित मितिवाक्यात्‌ | अमन्दः । नदीपक्षे 
महातीर्थरूपत्वा दति श्रेष्ठः ।। ग्रन्थपक्षेश्रुतिस्मृतिभ्यां प्रतिपादितत्वाद्‌- 
ब्रह्ज्ञानहेतुकत्वाचामन्दः । पुनः, मोक्षप्रदः, नदीपक्षे तस्य स्पर्शेन मोक्षो 
भवति लोके गंगानाम्ना । प्रसिद्धः, अत एव मोक्षप्रदः । ग्रंथपक्षे ब्रह्मज्ञानसा 
धनत्वान्मोक्षप्रदः । किञ्च वैष्णवभूमिजातः, नदीपक्षे विष्णुरेव वैष्णव इति 
वैष्णवः श्रीरामः तस्य भूमि निवासस्थानं चित्रकूटपर्वतः तस्मात्प्रादु- 
भूतः । ग्रन्थपक्षे विष्णो रिदं वैष्णव इति विष्णुसम्बन्धी जीवो वैष्णवो 
ग्रन्थ कर्ता वैष्णवदासः स भूमि रुत्पत्तिस्थानं तस्मा्जातः, वैष्णवदासेन 
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निर्मित इत्यर्थः । एवं भूतः तादृशनदीप्रवाह: । मन्दं विश्वं पापात्मानं 
विश्ववर्तिनं जनं पुनातु, शारीरिक वाचिकमानसिकपापेन पवित्री करोतु 
ग्रन्थपक्षे तादृश प्रवाह | मन्दं अज्ञानावृतस्वरूपं विश्वं विश्ववर्तिनं जनं, 
पुनातु ब्रह्ज्ञानप्रकाशनेनाज्ञानं दूरी करोतु ।।१ ।। 

ग्रन्थकार ऐसे सिद्धान्त मन्दाकिनी नामक ग्रन्थ का निर्माण कर 
अपने इष्ट देवता के लिए समर्पित करते हैं। 

उपर्युक्त कारिका के कुछ शब्दों की नदी पक्ष तथा ग्रन्थ पक्ष को 
आधार मानकर व्याख्या की है। नदी पक्ष में सिद्धान्त मन्दाकिनी शब्द की 
व्याख्या है कि मूल ग्रन्थ रामायणादि द्वारा जिसके महत्व का प्रतिपादन 
किया है उस महिमामण्डित मन्दाकिनी का प्रवाह यहाँ मन्दाकिनी शब्द से 
स्वार्थ में क प्रत्यय किया है। 

ग्रन्थ पक्ष में श्रुति-स्मृति ग्रन्थों से जिन पद वाक्यों को सिद्ध 
किया है ऐसे सिद्धान्तों की मन्दाकिनी रूपी रचना का प्रवाह अर्थात्‌ 
विस्तार है। निम्बार्कपादान्जरजो विलिप्तः का तात्पर्य स्वाभाविक भेदाभेद 
सिद्धान्त के प्रवर्तकाचार्य निम्बार्क भगवान्‌ के चरण कमल के रजकण में 
विलिप्त अर्थात्‌ समर्पित। 
नदी पक्ष में - 

निम्बार्क अर्थात्‌ सुदर्शनावतार सुदर्शन का तात्पर्य भगवान्‌ विष्णु 
से है जिनके अवतार श्रीराम भाव यह है श्रीराम के चरण कमलों की रज 
को प्रक्षालित किया गया वह मन्दाकिनी नदी अथवा निम्ब के वृक्ष पर जो 
अर्क (अर्थात्‌ सूर्य उसमें स्थित आर्क अर्थात्‌ सीताराम उनके चरण 
कमल के रजोधूलि को प्रक्षालित करने वाली नदी अमन्द अर्थात्‌ महातीर्थ 
होने के कारण अतिश्रेष्ठ नदी। 

ग्रन्थ पक्ष में अमन्द का अर्थ श्रुति-स्मृति-प्रतिपादित ब्रह्मज्ञान 
का हेतु अमन्द नदी पक्ष में मोक्ष का अर्थ मन्दाकिनी के स्पर्श मात्र से 
व्यक्ति मुक्त हो जाता है ग्रन्थ पक्ष में ब्रह्मज्ञान का साधन होने से यह ग्रन्थ 
मोक्षप्रद है। 

वैष्णव भूमिजातः की व्याख्या विष्णुरेव वैष्णवः अर्थात्‌ विष्णु ही 
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वैष्णव अर्थात्‌ श्रीराम है। उनकी भूमि (निवास स्थान) चित्रकूट पर्वत 
उससे उत्पन्न नदी। 
ग्रन्थ पक्ष में विष्णु सम्बन्धी जीवों को वैष्णव कहते हैं भाव यह हैं 
कि विष्णु सम्बन्धी जीव वैष्णव ग्रन्थकर्ता वैष्णवदास द्वारा निर्मित उस 
नदी का प्रवाह मन्दं विश्वं अर्थात्‌ पापात्मा विश्ववर्ती प्राणियों को पवित्र करे 
शारीरिक-वाचिक-मानसिक पाप से मुक्त कर पवित्र करे | 
ग्रन्थ पक्ष में मन्द का अर्थ अज्ञानावृत स्वरूप जीव के अज्ञान को 
पुनातु अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान प्रकाशन से दूर करे। 
विक्रमाब्दे एकनूनविन्शतिसत अष्टास्यधिके । 
आषाढे शुल्कसप्तम्यां ग्रन्थों ऽयं पूर्णतां गतः ।। 
आषाढ मास के शुक्ल पक्ष की सप्तमी तिथि को विक्रमाब्द 
१६८६ में यह ग्रन्थ पूर्णता को प्राप्त हुआ तात्पर्य यह है कि यह प्रभा 
टीकायुक्त सिद्धान्त मन्दाकिनी ग्रन्थ नैष्ठिक ब्रह्मचारी श्रीवैष्णवदासजी ने 
उक्त तिथि में पूरा किया। 


सम्वत्‌ १६८६ आसाढस्यशुल्कपक्षे पूर्णतांगतः। 


इति श्री सप्रभायां सिद्धान्तमन्दाकिन्यां नैष्ठिकव्रह्मचारिणा श्रीनिम्बार्क- 
पादपद्यान्तेवासिना श्रीवैष्णवदासशास्त्रिणा विरचितायां आनन्दमयब्रह्मोपासना- 
चिचारचतुदर्शतरङ्गम्‌।।१४॥ 


श्रीनिम्बार्क भगवान्‌ के चरण कमलो के उपासक नैष्ठिक ब्रह्मचारी 
श्रीवैष्णवदासशास्त्री द्वारा विरचित प्रभा टीकायुक्त सिद्धान्त मन्दाकिनी 
ग्रन्थ की चतुर्दश तरंग में आनन्दमय ब्रह्मोपासना विमर्श किया है। 


श्लोक संख्या १५५ 


हा क क पड की हि - है व 
Fad ide st (0 i i 9८१५७1)”. 
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2 ग्रन्थ प्रणेता 
विद्ववद्वरेण्य पं. श्रीवैष्णवदासजी शास्त्री 
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